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බුද්ධ ධමය හෟ 
පෟලි භ්‍යෂ්‍යෟ පරිඛය_ 


ප්‍රකාශනය 
බෞද්ධ කටයුතු දෙපාර්තමේන්තුව 
2011 


පළමු වන මුද්‍රණය - 1991 


දෙ වන මුද්‍රණය ~ 1999 
තෙ වන මුද්‍රණය ~ 2000 
සිවි වන මුද්‍රණය ~ 5001 
පස්‌ වන මුද්‍රණය ~ 3003 
සය වන මුද්‍රණය ~ 5003 
සත්‌ වන මුද්‍රණය ~ 2004 
අට වන මුද්‍රණය _~ 5005. 
නව වන මුද්‍රණය _ ~ 5006 
දස වන මුද්‍රණය සූ ~ 59007 
එකොළොස්‌ වන මුද්‍රණය ~ 3009 
දොළොස්‌. වන මුද්‍රණය ~ 9009 
දහතුන්‌ වන මුද්‍රණය ~ 3010 


සියලු හිමිකම්‌ ඇවිරිණි. 


සෘජු පිටපත්‌ කිරම සහ මුළ්‍රණය: 
රජයේ මුද්‍රණ නීතිගත සංස්ථාව 
පානළුව, පාදුක්ක. 
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උපදේශක සංස්කාරක 


මහොපාධ්‍යාය පූජ්‍ය පණ්ඩිත ආචායි3 පරවාහැර 
පඤ්ඤානන්ද නායක ස්වාමින්වහන්සේ 
බස්නාහිර පළාතේ ප්‍රධාන සංඝනායක සහ 
රුහුණු සරසවිය කුලපති 


ලේඛක 


පූජ්‍ය ආචාය$ යටගම ධම්මපාල නායක ස්වාමින්වහන්සේ 
(පණ්ඩිත, එම්‌.ඒ., පී.එච්‌.ඩී.) ී 
පේරාදෙනිය විශ්වවිද්‍යලයේ ජ්‍යෙෂ්ඨ කථිකාචායයි සහ 
බලගල්ල සරස්වතී පිරිවෙනේ පරිවේනාධිපනි 
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පටුන 


॥ කොටස 


පරිචෙඡද 


(1) පටිච්ච සමුප්පාදය 
(2) චතුරාර්ය සත්‍යය 2 
(1) පළමුවැනි ආර්ය සනෲය ~~~දුක 
(25) දෙවැනි ආර්ය සතන්‍යය-~~දුක හටගැනීම 
(8) තුන්වැනි ආර්ය සතාය~--දූක නැතිකිරීම 
(4) සිව්වැනි ආර්ය සතාය~~-දුක නැතිකිරීමේ මග 
(9) ත්‍රි ලක්ෂණය 
(1) අනින්‍යය 
(9) දුක්ඛය 
(3) අනාත්මය 
(4) කර්මය හා පුනර්භවය 
(5) නිර්වාණය 
(6) සම්ථ-විපස්සනා හච්නා 
(1) සමථ භාවනා ... 
(2) වීපස්සනාං භාවනා 


10 කොටස 


අභිධර්මයේ මූලික ඉගැන්වීම්‌ 
හැඳින්වීම 
පරමාර්ථ ධර්ම සතර 
(1) චික්නත (සිත) 
සිතෙහි ප්‍රභේද 
(1) කාමාවචර සිත්‌ 
(අ) අකුසල්‌ සිත්‌ 
(ආ) අහේතුක සින්‌ 
(ඇ) සෞහන සිත්‌ 
() රූපෘච්චර සිත්‌ 
(111) අරූපාවචර සින්‌ 
(17) ලෝකුත්තර සින්‌ 


(2) වෛතසික ධර්ම 


(අ) අඤ්ඤසමාන චෛතසික 
(ආ) අකුසල චෛතසික 
(ඇ) ශෝභන චෛතසික 


(8) රූප 
(4) නිර්වාණය 
111 කොටස 
හැඳින්වීම 
(1) ධම්මපදය (උපුටා ගන්‌ කොටස්‌) 
(1) යමකවග්ග ... 
(11) පුප්ඵවග්ග ... 
(111) බාලවග්ග ... 


(10) පණ්ඩිතවග්ග 


(95) මිත්තානිසංස සුත්ත 

($) මෙත්තානිසංස සුත්ත 

(4) ඛන්ධ පරිත්ත 

(6) ද්‍රට්ඨගාමිණී අහයරාජ වත්ථු 
(6) තෙරුවන්‌ ගුණපාඨ 


(අ) බුදු ගුණ මෙනෙහි කිරීම 
(ආ) දහම්‌ ගුණ මෙනෙහි කිරීම 
(ඇ) සභ ගුණ මෙනෙහි කිරීම 


1 වන කොටස 
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1 වන පරිචෙෞඡදය 
පටිච්ච සමුප්පාදය 


බුද්ධ ධර්මයේ මූලික ඉගැන්වීම්‌ අතර පටිච්ච සමුප්පෘද ධර්මයට ප්‍රධාන 
තැනක්‌ හිමි වෙයි. බෞද්ධ සාහිත්‍යාගත සිද්ධින්‌ කීපයකින්ම ඒ බව 
සනාථ කළ හැකිය. බුදුරජාණන්‌ වහන්සේ ක්ලේශ ප්‍රහාණයෙන්‌ සම්මා 
සම්බුදු බවට පැමිණ බෝරුක්‌ මුල සතියක්‌ වැඩ සිඳ සන්වැනි දින රෑ 
තුන්යමට පටිච්ච සමුප්පාදය අනුලෝම පටිලොෝම වශයෙන්‌ මෙනෙහි කළ 
සේක. අගසවු සැරියුන්‌ මුගලන්‌ දෙනම අස්සජි රහතන්‌ වහන්සේගෙන්‌ 
ප්‍රථමයෙන්ම ඇසූ ධර්මය පටිච්ච සමුප්පාදය හෙවත්‌ හේතුඵල සිද්ධාන්තය 
මුල්‌ කොට ගත්තකි. මේ අවස්ථා දෙකම මහාචග්ගපාලි විනය 
ග්‍රන්ථයෙහි දී හමු වේ. සත්ත්වයෘ සසර සැරි. සරන්නේ මේ ධර්ම 
කොට්ඨාශය නොදානීමෙන්‌ අවුලෙන අවුලට වැටීම නිසා බව දීඝනිකායේ 
මහානිදුන සූත්‍රයේ ප්‍රකාශ වේ. 


පටිච්චසමුප්පාද යන පදයෙහි අර්ථය නම්‌ යම්කිසි ධර්මයක්‌ නිසා නවන්‌ 
ධර්මයක්‌ ඇති වීමයි. විශ්වයනත්‌, එහි විද්‍යමාන සියලු දේක්‌ ඇති වන්නේ 
යම්‌ කිසිවක්‌ නිසෘය ; යමක්‌ ඇසුරු කොටගෙනය ; යමක්‌ හේතු කොට 
ගෙනය. සම්කාලීන ආගමික සිද්ධාන්තයන්හි සත්ත්වයාගේ හා ලෝකයේ 
ඇතිවීම පිළිබඳව චිවිධ මිථ්‍යා මත පැවතිණ. ඒවා අතර මහා බ්‍රහ්මයා හෝ 
වෙනත්‌ ඊශ්චරයෙකු චිසින්‌ මවනු ලැබූ බව (ඉස්සරනිම්මාණහේතු) ප්‍රධාන 
අදහසකි. මේ අනුව සත්ත්වයාගේ උපත හා මරණයත්‌, දුක සැප ආදියත්‌, 
ඉර හඳ අච්ච වැස්ස ආදී වශයෙන්‌ බාහිර ලෝකයෙහි පැනෙන ස්වාභාවික 
වස්තූන්ගේ ක්‍රියාකාරිත්වයත්‌ සිදු වන්නේ දිව්‍ය බ්‍රහ්ම ආදී යම්කිසි ර්ශ්වං 
යෙකුගේ මැවීමක්‌ නිසා බව අදහස්‌ කරන ලදී. 


නිර්මාණ වෘදය නොපිළිගත්‌' ඇතැමෙක්‌ පෙර ආත්ම භාවයන්හි දී කරන 
ලද කුශලා'කූශල කර්මයන්‌ හේතු කොට ගෙන ම සත්ත්වයාගේ උපත, 
මරණය, දුක සැප විඳීම ආදිය සිදු වන බව (පුබ්බේකතහේතු) කීහ. මේ 
අතර තවෙකෙක්‌ සත්න්වයා උපදින්නේ හෝ මැරෙන්නේ කිසිදු හේතුවක්‌ 
නිසා නොව අහම්බෙන්ය (අධිච්ච සමුප්පන්න) යි ප්‍රකාශ කළහ. එයම විකා- 
ශනය කෙරෙමින්‌ නියති වාදයක්‌ දුරූ අය නියමිත කාලයක්‌ තුළ උපත හා 
මරණය සිදු වෙමින්‌, දුක සැප ඇති වෙමින්‌ ගොස්‌ සසර ගමන කෙළවර වන 
(නියති සංගති භාව හේතු) බව ඉගැන්වූහ. වඩාත්‌ ගැඹුරින්‌ ලෝකය හා 
සත්ත්වයා පිළිබඳව සිතූ උපනිෂද්‌ චින්තකයෙ? වෙනස්‌ නොවන ආත්ම 
සංකල්පයක්‌ වෙන නැඹුරු වෙමින්‌ ශාස්වත වෘදයකට බැස ගත්හ. එහි 
චිරුද්ධ පැන්ත දෙස බැලූ තචත්‌ කෙනෙක්‌ මරණින්‌ මතු නැවත උපතක්‌ 
නැත, මෙලොවක්‌ ~ පරලොවක්‌ නැත, යනුවෙන්‌ උච්ෂෙද වාදයක්‌ ඉදිරිපත්‌ 
කළහ. 


බුදුරජාණන්‌ වහන්සේ එදා ලොව පැවති මේ සියලු ඉගැන්වීම්‌ පිළිබඳව 
අවබෝධයක්‌ ලබා ගෙන ඒ කිසිවක්‌ සත්‍යය නොවන බව පෙන්වා දුන්‌ 
සේක. සියලු ඉගැන්වීම්වල ඇති අන්තගාමී ලක්ෂණ පැහැදිලි කොට 
පටිච්චසමුප්පාදය හෙවත්‌ හේතු-ඵල ධර්මතාව ලොව සදහටම පවත්නා 
සත්‍යය බව දේශනා කළහ. මෙහිදී සියලු දෙයකම ඇති පටිච්ච සමුපන්න 
බව පොදු සූත්‍ර ශෛලියකින්‌ හෙවත්‌ කෙටි ක්‍රමයකින්‌ හඳුන්වා දීම නිදාන 
සංයුක්තයේ අනුගමනය කරන ලද ක්‍රමය වේ. 


**අස්මිං සති ඉදං හෝති'' මෙය ඇති කල්හි මෙය ඇති වේ. * 


**ඉමස්ස උප්පාෘදා ඉදං උප්පජ්ජති" මෙය ඉපදීමෙන්‌ මෙය උපදී. හුදු 
තනි දෙයක (ධර්මයක) පැවැත්මක්‌ බුදුදහම නො පිළිගනී. කවර ආකාරය- 
කින්‌ හෝ එකිනෙකට සම්බන්ධ වූ ධර්ම දෙකක්‌, සෘපේක්ෂක චූ දේවල්‌ 
දෙකක්‌ හෝ අචස්ථා දෙකක්‌ '*මේ'' යන සර්වනාම පදයෙන්‌ දාක්ක හැකිය. 
විද්‍යමාන දෙයක යථා ස්වභාවය එයින්‌ නිරූපනය කෙරෙන අතර එහි නැති 
බව (නිරෝධය) ද ඒ ආකාරයෙන්‌ ම දක්වා තිබේ. 


**ඉමස්මිං අසති ඉදං න හොනි'' මෙය නැති විට මෙය නොමැත. 


**ඉම්ස්ස නිරෝධා ඉදං නිරුජ්ඤ්ති'"* මෙය නැවැත්මෙන්‌ මෙය නවතී. 
සත්ත්ව පුද්ගල ද්‍රව්‍ය ප්‍රඥාප්තිවලින්‌ වියුක්ත වූ විවරණ ශෛලියකින්‌ 
පටිච්චසමුප්පාදය අවබෝධ කර ගැනීම සාමාන්‍ය පුද්ගලයාට පහසු නොවේ. 
ද්‍රව්‍යයක්‌ හා සංයුක්ත කොට ගෙන හේතුඵල සිද්ධාන්තය විමසා බලන 
කල්හි 


“බීජය ඇති කල්හි පැලය ඇති වේ." 
*“*බීජය නැති නම්‌ පැලයක්‌ ඇති නොවේ." 


යනුවෙන්‌ සරල නිදසුනක්‌ මගින්‌ තේරුම්‌ ගැනීම වඩා පහසුය. 


බුද්ධ ධර්මය විවිධ.උපමා රූපක යොදා ගනිමින්‌ උත්සාහ දරන්නේ දුක 
පිළිබඳව යථාවබෝධයක්‌ ඇති කිරීම සඳහාය. මෙය සමාජගත දුකය, 
චිත්තසන්තානගත දුකයයි අවස්ථා දෙකකින්‌ පැහැදිලි කළ හැකිය. සමාජ 
ගත දුක ඇති වන්නේ බාහිර හේතු ප්‍රත්‍ය සම්චායයෙනි. චක්කවත්තිසීහනාද 
සූත්‍රයේ දී සක්විතිවත්‌ හෙවත්‌ රාජ ධර්ම නොපුරන, දිළින්දාට නිසි පරිදි ධනය 
ලබා ගැනීමට මාර්ග සකස්‌ නොකරන, පාලකයන්‌ නිසා සමාජය තුළ 
අසහනය ඇති වන ආකාරය පෙන්වා දී ඇත. තෘෂ්ණාව මුල්‌ කොට ගත්‌ 
වේදනාව භා සමහ වෙනන්‌ හේතු රාශියක සම්වායයෙන්‌ කලි ~- කලහ, 
විග්‍රහ, විවාද ආදී අනේක අකුශල ධර්ම මිනිස්‌ සමාජය තුළ හට ගන්නා 
හැටි මහා නිදාන සුත්‍රය විවරණය කරයි. 


ී 


බුදු දහමෙහි ප්‍රධාන අධ්‍යාශය මනුෂ්‍ය චිත්ත සන්තෘනයෙහි දුක ඇති වීම්‌ හා 
. එය නැවැත්වීම විග්‍රහ කොට දාක්වීමයි. අනුලෝම පටිලෝම වශයෙන්‌ එය 
චිශ්ලේෂණය කිරීමේදී අවිද්‍යාවෙන්‌ ආරම්භ වන සමස්ත දුක්ඛ සමූහයාගේ 
සම්භවය හා නිරෝධය එයට අන්තර්ගත කොට දැක්වේ. එකි හේතු ~ ප්‍රත්‍ය 
ධර්ම මාලාවෙහි ප්‍රධාන අංග දොළසකි: අවිජ්ජා, සංඛාර, විඤ්ඤාණ, 
නාමරූප, සළායතන,එස්ස,වේදනා, තණ්හා, උපාදාන, හව, ජාති, ජරා-මරණ 
යනුවෙනි. මිනිසා ජරා-මරණයන්ට ගොදුරු වන්නේ කුමක්‌ හෙයින්‌ ද? 
යන ප්‍රශ්නය බෝසත්තුමාට ඇති වූයේ සිදුහත්‌ කුමාර අවයියේ සතර 
පෙරනිමිති දෘකීමෙනි. දම්වැලක පුරුක්‌ මෙන්‌ දිගින්‌ දිගට සම්බන්ධ 
කෙරෙන හේතු එල මාලාවක ඈත කෙළවරේ අවිද්‍යාව හෙවත්‌ නොදානීම 
දක්නට ඇත. මෙහි සඳහන්‌ අංග දොළසෙහි අවිද්‍යාව මුලට දක්වූවද එය ම 
මූල කාරණය වශයෙන්‌ නො ගැනේ. හේතූ මාලාව චක්‍රයක්‌ මෙන්‌ 
ගමන්‌ කරන හෙයිනි. අවබෝධයේ පහසුව තකා අවිද්‍යාවෙන්‌ ආරම්භ ව 
ජරා මරණයන්ගෙන්‌ අවසන්‌ වචන ආකාරයෙන්‌ දක්වා තිබේ. 


පටිච්ච සමුප්පාද ක්‍රමය අවබෝධ කර ගැනීමෙන්‌ බුදු දහමේ ප්‍රධාන 
පරමාර්ථය වචන දුක පිළිබඳ යථාවබෝධය ලබා ගත හැකිය. සංසාරික 
ගමන නැවැත්වීම හෙවත්‌ පුනර්භවය නැති කිරීම්‌ බෞද්ධ පරමාර්ථයයි. 
මිනිසා සසර සැරියරන්නේ හෙචත්‌ පුනර්භවයක්‌ ලබන්නේ කවර හ්තුවක්‌ 
නිසා ද? යන පැණයට පිළිතුර මේ අංග දොළසකින්‌ යුත්‌ ප්‍රතීත්‍ය සමුප්පන්න 
ධර්ම්‌ විග්‍රහය තුළින්‌ සාක්ෂාත්‌ කර ගත හැකිය. අවිද්‍යාව හෙවක්‌ 
නොදානිම එක්‌ හේතුවකි. (අවිද්‍යාව සඳහාද තනචන්‌ හේතු තිබේ.) 
නොදානීම නිසා කුසලා කුසල කර්ම්‌ රැස්‌ කරයි. එනම්‌ අවිද්‍යාව නිසා 
සංස්කාර හට ගැනීමයි. විඥානය මවු කුසට බැස ගන්නේඒ සංස්කාරයන්‌ 
නිසාය. විඥානය නිසා නාමරූප පහළ වේ. නාමරූපයන්‌ හේතු 
කොට ගෙන චක්ඛු, සෝත, ඝාණ, ජිව්හා, කාය, මන යන ආයතන 
සය හට ගනී. ස්පර්ශය . ඇති වන්නේ එකී ආයතන මගිනි. ස්පර්ශය 
නිසා වේදනාව ඇති වේ. තණ්හාව භට ගන්නේ වේදනාව මුල්‌ 
කොට ගෙනය. ඒ තණ්හාව නිසා කාමාදී අරමුණු හාත්පසින්‌ අල්වා ගනු 
ලැබේ. උපාදාන යනුවෙන්‌ හැඳින්වෙන්නේ ඒ අල්වා ගැනීමයි. භවය ඇති 
චන්නේ එයිනි. භවය නිසා ජෘති (හටගැනීම) ද ජාතිය නිසා ජරාමරණ 
ආදිය ද හට ගනී. මේ සම්ස්ත දුක්ඛ සමූහයාගේ සම්භවයයි. 


මේ ආකාරයෙන්‌ දොළොස්‌ වැදෑරුම්‌ අංග රෝදයක අට හෙවත්‌ ෆරාදි 
මෙන්‌ එකක්‌ අනෙකට සම්ඛන්ධව පැවැත්ම්‌ සංසාරය හෙවත්‌ භවය 
නමින්‌ හැඳින්‌ වේ, පටිච්ච සමුප්පන්න ධර්මයන්‌ යථා ස්වරූපයෙන්‌ දන 
හඳුනා අවබෝධ කර ගැනිම භව චක්‍රයේ සිඳ දමීම්‌ සඳහා හේතු වේ. 
තණ්හාව සංසාර චක්‍රයේ ප්‍රධාන අංගයක්‌ හෙයින්‌ එය යථා ස්වභාවයෙන්‌ 
අවබෝධ කර ගැනීම චක්‍රය සිඳ දෘමීමකි. තෘෂ්ණාව ගෙවල්‌ සාදන වඩුවෙකු 
නම්‌ ඔහු සෑදු ගෙයි සිටම එයට ගත්‌ උපකරණ සියල්ල දන, දාක චිනාශ 
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කිරීමේන්‌ නැවත ගෙයක්‌ ගොඩ්‌ නැගීම නොකළ හැකි සේ නාමරුඞ 
ධර්මයන්‌ ඇසුරු කොට ගෙනම්‌ තෘෂ්ණාව සිඳ දුමීම තණ්භක්ඛය හෙචන්‌ 
නිවන්‌ දකීම ලෙසින්‌ ඳක්විය හැකිය. තෘෂ්ණාව නමති අරය හෙචවක්‌ 
ගරාදිය විනාශ කළ බව්‌ දූක ඒ අනුසාරයෙන්‌ සෙසු අංගයන්ඉග්‌ේ ඝිදි 
යාමත්‌ සසර ගමන නැවතීම්ක්‌ නුවණැසින්‌ දකීම පටිච්ච සමුස්පාදය 
පටිලෞෝම වශයෙන්‌ මෙනෙහි කිරීමං යනුවෙන්‌ භඳුන්වා දිය හැකිය. 


2, පරිශවචෂදය 
චතුරාර්ය සතාෲය 


ලොකය දුකින්‌ පිරී ඇත. සැපය වශයෙන්‌ තාවකාලිකව ලබන තෘප්තියේ 
අවසානය දීර්ඝකාලීන දුකකි. දුක්ඛ සංකල්පය වනාගි ලෝකසේ පරම 
සත්‍යය වේ. එය වටා ගොඩ නැගුණු ප්‍රධාන අංශු 4 ක්‌ චතුඝ්‌ සත්‍යය වශයෙන්‌ 
නම්‌ කර ඇත. පාරමාර්ථික වශයෙන්‌ එහි නිරවද්‍යකාව අරමුණු කොට ගෙන 
ආයයි යන උප පදයකින්‌ යුක්තව ටතුරාර්ය සතය යන නාමය සෑදී තිබේ. 
බෝයි මූලයේදී නිරවශේෂව අවබෝධ කොට ගත්‌ සත්‍යය පිළිබඳ ධර්මය 
ප්‍රථම කොට හමු වනුයේ බරණැස ඉයිපනනයේ දී පස්වග ම්හණුන්ට දේශනා 
කරන ලද ධම්මචක්කප්පවත්තන සූත්‍රයෙනි. 


ආයයි සත්‍යය ප්‍රභේද වශයෙන්‌ කොටස්‌ 4 කට බෙදා චිග්‍රහ කරනුයේ 
මෙසේය :~ 

(1) දුක (දුක්ඛ) 

(3) දුක හට ගැනීම (දුක්ඛ සමුදය) 

(8) ද්‍රක නැති කිරීම (දුක්ඛ නිරොධා 

(4) දුක නැති කරන මග (දුක්ඛ නිරෝධ ගාමිනී පටිපදා 


යනුවෙනි. 
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(1.) පළමුවැනි ආයය සත්‍යය ~ දුක 

කායික හෝ මානසික චූ අයහපත්‌ වේදනාව දුක යනුවෙන්‌ ගැඳින්වේ. 
අතෘප්තිකර ස්වභාවය, අසහනකාරී බව ආදිය ද එයින්‌ නිරූපණය වේ. මේහි 
චිරුද්ධාර්ථවත්‌ පදය සැපය යි. තෘප්තිය, සහනය ආදී අර්ථයන්‌ ද ඵයින්‌ 
අදහය්‌ කෙරේ. මිනිසෑ සාමාන්‍ය ජීවිතයේ දී සැපයක්‌ ලබයි. ගිහි සුඛය ~ 
පබ්බ්ජිත සුඛය, කාම්‌ සුඛය ~ නෙක්ඛම්මසුඛය, කායික සුඛය “- මානසික 
සුඛය ආදී වශයෙන්‌ .ප්‍රභේදචත්ව දක්නට්‌ ලැබෙන්නේ ඒවාය. එහෙත්‌ ඒ 
සියල්ලක්‌ නාචකාලිකය. ඉතා සුඵ මොහොතක දී ඉන්‌ ලැබෙන සැපය 
ඇතැම්‌ විට පෙර පැවති පමණටන්‌ වඩා දරුණු දුකකට පරිවර්තනය විය 
හැකිය. තුවෘලයක්‌ සෑදී ඇති පුද්ගලයා එය කැසීමෙන්‌ මොහොතකට 
වේදනාව අමතක කර සුවයක්‌ ලබයි. එහෙත්‌ සුඵ වේලාවකින්‌ ඒ කැයීම 
නිසා වණයෙන්‌ ලේ වැගිරෙන්නට වෙයි. එවිට මුලින්‌ පැවති පම්ණටන්‌ 
වඩා දුක්‌ වේදනා ඇති වෙයි. අප ලබන සුචය ද එබඳුය. ලෞකික ජීවිතයේ ඳී 
කාමයන්‌ නිසා ලබන සුවය තාවකාලින අල්පෘශ්චාද සහිත බව දෘක්වීම සඳහා 
මස්‌ ලේ නැති ඇට කැබැල්ලකට, සිහිනයකට හො පිරුළට ගන්‌ ඇළුමකට 
උපමා කොට ඇත. බුදු දහම්‌ ජීවිතයේ යථාර්ථය අවබෝධ කර ගැනීමේ 
අවශ්‍යතාව අවධාරණය කරනුසේ එම්ගින්‌ කාමෑදී තණ්හාවන්‌ නිසං 
ලැබෙනුයේ තාවකෘලික සුවයක්‌ පමණක්‌ ඛව දාන ඒචා බැහැර කිරීම 
සනාතනික සුවය වන හෙයිනි. 


ජෘතිය දුකකි, ජරාව දුකකි, ව්‍යාධිය දුකකි, මරණය දුකකි, අප්‍රියයන්‌ හං 
එක්වන්නට වීම දුකකි, ප්‍රියයන්ගෙන්‌ චෙන්‌ වීම දුකකි, සිතූ පැතූ දේ 
නොලැබීම්‌ දුකකි, මොහොතකදී අමතකව ගියක්‌, මේ සියල්ල සමාජයේ 
සෑම කෙනෙකුන්‌ විසින්ම මුහුණ රිය යුතු සෑම්‌ මොහොතක දී දන හළඳුනා 
ගන්නා දුකය. ඵහෙයින්‌ ඒවා සාමානා දුක (දුක්ඛ) නමින්‌ හඳුන්වා 
ඳිය හැකිය. 


පුද්ගලයා හා සම්බන්ධ ආධ්‍යාක්මික වූ ද, බාහිර වූ ද සියල්ලක්‌ 
මොහොතින්‌ මොහොත පවත්නා තත්ත්වයෙන්‌ චෙනස්‌ වී යයි. ළමා විය, 
ගැටවර විය, හෝ තරුණ විය ආදිය අප කොතෙක්‌ උත්සාහ කළ ද ඒකාකාරීව 
නොපවතී. කෙමෙන්‌ කෙමෙන්‌ දිරීමේ ස්වභාවයට යයි. නිරෝගී පුද්ගලයා 
මොහොතක දි ලෙඩෙක්‌ වෙයි. ඊළහභ මොහොකේ දී මරණයට ද පත්වි 
සිටිනු දක්නට ලැබේ. බාහිර ආධ්‍යාත්මික සියල්ලක්‌ මේ අයුරින්‌ වෙනස්‌ 
වෙයි. මේචා දුකට දොම්නසට හැඬීම්‌ -~ වැලපීම්වලට කරුණුය. එහෙයින්‌ 
එසේ වෙනස්‌ චීම්‌ මුල්කොටගෙන ඇති වන දුක විපරිනාම දුක යනුවෙන්‌ 
හැඳින්වේ 


බුද්ධිමන්‌ යොගාවවරයා ලෞකික පරිසරය දෙස බලනනෙ සාමාන්‍ය 
මිනිසා බලන අයුරින්‌ නොවේ. නාම ~- ගොත්‍ර ආදියෙන්‌ භෝ සත්ත්ව ~ 
ථුද්ගල චශයෙන්‌ හා නොවේ. ඒ සියල්ලටම පොදු වූ කායික මානසික 
ශක්තීන්හි එකතුවක්‌ ලෙසිනි. සෘමාන්‍ය මිනිසා විසින්‌ දූඩිව අල්වා ගනු ලබන 
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ම්මය, මාගේය යි ග්‍රහණය කෙරෙන එකී සියලු ශක්තීන්‌ රූප වේදනා සඤ්ඤා 
සංඛාර විඤ්ඤාණ යන ස්කන්ධ නාම්යෙන්‌ බලන්නාටද ඒවා උපාදාන 
වශයෙන්‌ හාත්පසින්‌ අල්චා ගැනීමෙන්‌ බක වන්නේ දුක්‌ වේදනාවකි. 
එය සංඛාර ද්‍රක්ඛ නමින්‌ හැඳින්‌ වේ. 


ගැඹුරින්‌ සලකා බලතහොත්‌ ලෝකයං යනු බඹයක්‌ පමණ දිගු පුළුලින්‌ 
යුත්‌ මේ සිරුරයි. රූපාදී පඤ්චස්කන්ධයයි, හෙවත්‌ නාම්රූප දෙකයි. 
පුද්ගලයා අවිද්‍යාන්ධකාරයේ ගැලී සිටීම නිසා මායා ස්වරූපි ලෝකය දෙස 
බලනුයේ සර්ව ශුභවාදී ආකල්පයකිනි. එයින්‌ නො නැවති සර්ව ප්‍රකාර 
යෙන්‌ ශුභ වූ ලෝකය දෙස අශුභවාදී ආකල්පයකින්‌ බලන්නේ යයි 
ඇතැමෙක්‌ බුදු සමය විචාරයට ද භාජනය කරති. එහෙන්‌ සත්‍යය එය 
නොවේ. තාවකාලික ~ ක්ෂණික සුචයක්‌ මෙන්ම සනාතනික ලොෝකෞත්තර 
සුවයක්‌ පිළිබඳව ද බුදු සම්ය කරුණු පැහැදිලි කර දෙයි. විද්‍යමාන ස්වරූපය 
අනුව කිසිදු තෘප්තියක්‌ හෝ සහනයක්‌ නියම අයුරින්‌ ලබා ගත නොහැකි 
හෙයින්‌ තාවකාලික සුවය දුකක්‌ ම්‌ බව බුද්ධිමත්‌ පුද්ගලයා අවබෝධ 
කොට ගනී. මෙසේ අවබෝධ කර ගැනීම ලෝකෝත්තර සුවයට මාර්ගය 
වන හෙයින්‌ ප්‍රථම ආය$ සත්‍යය යන නාමයෙන්‌ හැඳින්වේ. 


(2.) දෙවැනි ආය සතා්‍යය - දුක හට ගැනීම 

දුකක්‌ ඇති බව සත්‍ය වශයෙන්‌ වටහා ගන්නා තැනැත්තා එකි දුක හට 
ගැනීම පිළිබඳව ද සොයා බලයි. දුක රෝගයකට උපමා කළ හැකි නම්‌ 
දක්ෂ, පළපුරුදු වෛද්‍ය වරයා ප්‍රථමයෙන්‌ රෝග ලක්ෂණ ආශ්‍රය කොට 
'ගෙන එම රෝගයේ හේතුව සොයා බලයි. වාත, පිත්ත, සෙම්හ, උතුපරි- 
ණාම, කම්ම විපාක ආදි වශයෙන්‌ ගැනෙන කවර හේතු විශේෂයක්‌ දයි 
අවබෝධ කොට ගෙන ඒ අනුව පිළියම්‌ කරයි. එමෙන්ම්‌ දුකට හේතුව 
සොයා බලන මහා කාරුණික බුදුරජාණන්‌ වහන්සේ ප්‍රධාන වශයෙන්‌ දක්නේ 
තෘෂ්ණාවයි. නැවත නැවත ඉපදීමට හේතු වන, සතුට ඇලීම ඇති කරන, 
ඒ ඒ ආත්මභාවයන්හි ඇලී ගැලී සිටීමට සලසන, එම තෘෂ්ණාව දුක හට 
ගැනීමේ හේතුව ලෙස බුදුරජාණන්‌ වහන්සේ විසින්‌ පෙන්වා දි ඇත. 
එය ත්‍රිවිධය : 


(1) පස්කම්‌ සැප පිළිබඳ තෘෂ්ණාව (කාම තණ්හා) 
(8) නැවත නැවතඉපදිම පිළිබඳ තෘෂ්ණාව (භව තණ්හා) 
(8) නැවත කො ඉපදීම පිළිබඳ තෘෂ්ණාව (චිහව තණ්හා) 


යනුවෙනි. බුදු දහමෙහි කිසිවක්‌ එකම්‌ හේතුවකින්‌ හට ගන්නා බව නො 
දෘක්වේ. එසේම කිසිවක්‌ මූල හේතුව ලෙස ද නො සැලකේ. නණ්හාව 
වනාහි වේදනාව නිසා ඇති වන්නකි. ඒ තණ්හා වේදනා දෙකෙහි ම්‌ හේතුව 
නොදුානීමයි. අවිද්‍යාවයි. ඒ අනුව තෘෂ්ණාව දුක ඇති වීම සඳහා ආසන්න 
වශයෙන්‌ ක්‍රියා කරන බලචත්‌ හේතුවක්‌ ලෙස ගැනීම වඩාත්‌ යෝග්‍ය වේ. 
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ලෝභය, රාගය, ප්‍රේම්ය, ආශාව ආදි විවිධ නාමයන්ගෙන්‌ චිවිධ සන්දර්‌- 
හයන්හිදී දැක්වෙනුයේ තණ්හාවය. තමා අයත්‌ නොවන යම්‌ කිසිවක්‌ 
තමන්‌ සතූ කර ගැනීමේ කැටමැන්ත මේයින්‌ අදහස්‌ කෙරේ. සන්ත්වයා 
- කරන සියලු දෙය සැප අරමුණු කරගෙන පවති. හේ සැපයට කැම්තිය. දුක 
පිළිකුල්‌ කරයි. දුක්‌ දොම්නස්‌ වේදනාවන්ගෙන්‌ පෙළෙන විට සුවයක්‌ 
“ සොම්නසක්‌ ලබනු රිසි වෙයි. රූප, සද්ද, ගන්ධ, රස, පොට්ඨබ්බ, ධම්ම යන 
ආරම්මණයන්‌ නිසා සැප වේදනාවක්‌ ඇති චන විට පෘථග්ජනයා ඒ අරමුණු වූ 
වස්තූන්‌ තමා සතු කර ගැනීමට සිතයි. රූපය නිදසුන්‌ වශයෙන්‌ ගතහොත්‌ 
පුරුපයාට ස්ත්‍රිරෑපය තරම්‌ ලෝහනීය, රජනීය, ප්‍රේමනිය අන්‌ කියිවක්‌ නැත. 
ස්ත්‍රියට පුරුෂ රූපය ද එබළුය. ශබ්ද, ගන්ධ, රස ආදිය ද ඒ ආකාරයෙන්‌ 
හඳුනා ගත යුතුය. මෙවන්‌ රූපාදිය අරමුණු කොට ජනිත චන කැමැන්න 
කෘම තණ්හා නමි. දෘෂ්ටිවාද, මත වාද, විශ්වාස ආදිය පසුබිම්‌ කොට ගෙන 
ඇති වන්නා වූ තණ්හාව භව තණ්හා විභව තණ්හා යන කොටස්‌ 
දෙකට ම ඇතුළත්‌ කළ හැකි වේ. 


“ලෝකය දුක මත පිහිටියේ ය' යන්න වෙනත්‌ අයුරකින්‌ කිව්හොන්‌, 
ලොව පිහිටා ඇත්තේ තෘෂ්ණාව මතය. ආත්මාර්ථකාමිත්වය, මමත්වය, 
අස්මිමානය යනාදී නම්ව්ලින්‌ කෙරෙනුයේ ද තෘෂ්ණාවේහි ම විවිධ අංශයන්‌ 
හඳුන්වා දිම්කි. මිනිසා අකුසලයට මෙන්ම කුසලයට ද නැඹුරු වන්නේ 
තෘෂ්ණාව නිසාය. ඒ අනුව දුකෙහි හෙවත්‌ සංසාරික ජීවිතයෙහි හේතුව 
තෘෂ්ණාච්‌ බව වටහා ගැනිම දුෂ්කර නොවේ. 


(8.) තුන්වැනි ආය ඝතාය : දුක නැති කිරීම 


හේතුවක්‌ නිසා ඇති වන්නක්‌ වේතොත්‌ එය එකි හේතුව නැති කිරීමේන්‌ 
පසු නැති චී යා යුතුය. දුක, තෘෂ්ණාව හේතු කොට ගෙන ඇති වූවක්‌ නම්‌ 
තෘෂ්ණාව නැති කිරීමේන්‌ පසු දුක ද නැති විය යුතුය. **හේතුං පටිච්ච 
සම්භූතං ~- හේතු භංගා නිරුජ්‌ ඤති'* යනුවෙන්‌ සේලා භික්පුණියට වදාළේ 
එම ධර්මයයි. දුක ඇති කරන තෘෂ්ණාව බිඳකුදු ඉතිරි නොකොට ටුලිනුපුටා 
දම්ම, නැති කිරීම, ඉවන්‌ කිරිම්‌, එයින්‌ මිදීම, එහි නොබැඳිම්‌ දුක්ඛ නිරෝධ 
යයි. මෙහිදී බාහිර ලෝකය පිලිබඳ සියලු ආශා අපේක්ෂා ඉවත්ව යයි. 
තමා පිළිබඳ මිථ්‍යාදෘෂ්ටිය (ආත්ම දෘශ්ටි) නිරචශේෂයෙන්‌ බැහැර කෙරේ. 
මිදීම ~ විමුක්තිය පිළිබද පූර්ණ අවබෝධයක්‌ ද ඇති වේ. බුදු සමයෙහි 
" පරම්‌ නිෂ්ඨාච මේ දුක්ඛ නිරෝධයයි. 


(4.) සිවුවැනි ආය සතාය : දුක නැති කිරීමේ මග 


දුක නැති කිරීම බුදු දහමෙහි ඉගැන්වෙන පරම සුඛය හෙවත්‌ නිර්වාණය 
චශයෙන්‌ සැලකෙන කල්හි ඒ සඳහා අනුගම්නය කළ යුතු ක්‍රියා මාර්ගයක්‌ ~ 
ප්‍රතිපදාවක්‌ තිබිය යුත්තේ ය. එය මධ්‍යම්‌ ප්‍රතිපදාව නමින්‌ හැඳින්වේ. 


මධ්‍යම නම්‌ වනුයේ නොයායුතු අන්ත දෙකක්‌ ද ඇති හෙයිනි. ඉන්‌ 
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පළමුවැනි අන්තය ලෙසින්‌ දක්වෙන්නේ කම්‌ සැපතෙහි ඇලී ගැලී සිටීම 
හෙවත්‌ කාමසුඛල්ලිකානුයෝගයයි. එය ඉතා පහත්‌, ග්‍රාම්‍ය ලක්ෂණ 
වලින්‌ යුතු, පුහුදුන්‌ අයට ම සීමා වූ, අනාර්ය වූ, අනර්ථය ලභා කරන්නා වූ 
ස්වභාවයෙන්‌ යුක්තය. දෙවැන්න එබඳුම චූ ප්‍රතිඵල ලභා කර දෙන්නා වූ, 
ශරීරයට කටුක දුක්‌ දිම හෙවත්‌ අත්තකිලමථානුයෞෝගයයි, මේ අන්ත 
දෙකින්‌ ඉවත්‌ වූ මැදි මග නුවණැස ලබා දෙන්නකි. කෙලෙස්‌ දාහය 
සංසිඳුවන්නකි. විශිෂ්ට ඥානය පිණිස, පූර්ණ අවබෝධය පිණිස, නිවන්‌ 
පිණිස හේතු චන්නකි. 


ඒ මාර්ගය අංග අටකීන්‌ යුතුව මෙසේ දක්වේ : 


(1) සම්මා දිට්ටි (යහපත්‌ දෘකීම) 

(92) සම්මා සංකප්ප (යහපන්‌ කල්පනාව) 

(8) සම්මා වාචා (යහපත්‌ වචනය) 

(0 සම්මා කම්මන්ත (යහපත්‌ කටයුතු) 

(5) සම්මා ආජීව (යහපත්‌ දිව පැවැත්ම) 

(6) සම්මා වායාම (යහපත්‌ උත්සාහය) 

(7?) සම්මා සති (යහපත්‌ සිහිය) 

(8) සම්මා සමායි (යහපත්‌ සිත එකභ කිරීම්‌) යනුවෙනි. 


මේ අංග අට සම්මා යන උප පදයකින්‌ වෙසෙසා දක්වෙනුයේ බුදු දහමෙහි 
එන කුසල්‌ මග අනුගම්නයෙන්‌ ම්‌ ඉදිරියට යායුතු භෙයිනි. බාහිර ශාසනයන්‌ 
ගෙන්‌ වෙන්‌ කොට දාූක්වීම්‌ එහි අරමුණ වේ. ආර්ය අෂ්ටාංගික මාර්ගය 
නමින්‌ හැඳින්වෙන මේ ප්‍රතිපදාව බුදුරජාණන්‌ වහන්සේ විසින්‌ ප්‍රථමයෙන්‌ 
දේශනා කරන ලද්දේ කොණ්ඩඤ්ඤ භික්ෂුව ඇතුළු පස්‌ නම්ටය. ආර්ය 
ධර්ම මාර්ගය වෙතට ඔවුන්‌ නමා ගත හැකි වූයේ එතෙක්‌ ඔවුන්ගේ මනස 
තුළ ක්‍රියාන්මක වූ වැරදි විශ්වාස හෘ දෘෂ්ටින්‌ ඉවත්‌ කිරීමෙන්‌ පසුවය. 
මිච්ඡාදිට්ඨියෙන්‌ වෙන්‌ වීම හෙවත්‌ සම්මාදිට්ඨිය පළමු පියවර වශයෙන්‌ 
අතාවශා බව එයින්‌ අවධාරණය කෙරේ. යහපත්‌ දැකීමෙන්‌ තොරව 
අඳුරේ යාම්‌ විමුක්ති මාර්ගයේ ගම්න්‌ කිරීම්‌ නොවන හෙයිනි. 


බෞද්ධ විමුක්ති මාර්ගය සීල සමයි පඤ්ඤා යනුවෙන්‌ පියවර තුනකින්‌ 
ඇතැම්‌ තැනෙක දක්ටවේ. වෙනත්‌ තැනෙක්හි දී සද්ධා වීරිය සති සමාධි 
පඤ්ඤා යයි පඤ්වචවිධය. ඉහත සඳහන්‌ සම්මාදිට්ඨි ආදී අංග සම්මාඤාණ 
සම්මාවිමුක්ති යන අංග දෙකක්‌ හා එක්කොට දශවිධව දුාක්වීමක්‌ ද වේ. 
ග්‍රාවකයාගේ චරිත අයිමුක්තින්‌ අනුව මාර්ග අංගයන්හි අඩුවැඩිකම්‌ හා 
වෙනස්කම්‌ ඇති වීම ස්වාභාවිකය. එවන්‌ විශේෂතාවලින්‌ තොරව සාමාන්‍ය 
පෘථග්ජන සමාජය පිළිබඳව සලකා බැලීමේ දී ප්‍රථමයෙන්‌ ශීලය මගින්‌ 
කායික චාචසික සමාචාරයන්‌ සකස්‌ කර ගතයුතුය. පුද්ගලයා බාහිර 
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ලෝකය කෙරෙහි දක්වන ප්‍රතිචාරයන්‌ ක්‍රම්වත්‌ භාවයට පත්‌ කිරීම 
ඉන්‌ අපේක්ෂිතය. දෙවැනිව මානසික සංචරය ඇති කර ගත යුත්තේය. 
ඉරියව්‌ පැවැත්වීම්‌ හා ආශ්වාස ප්‍රශ්වාස ආදි කොට ඇති සියලු 
ක්‍රියාවලිය මනා සිහියකින්‌ යුක්තව සකස්කොට ගෙන චින්තෛකාග්‍රතාව 
තුළින්‌ ධ්‍යාන සමාපත්ති ප්‍රතිලාභය එම පියවරෙහි අනුසස්‌ වශයෙන්‌ 
දක්වීය හැකිය. අවසාන පියවර ප්‍රඥාවයි. මෙහි දී සත්ත්ව පුද්ගල ප්‍රඥප්‌- 
තීන්ගෙන්‌ තොරවූ, ව්‍යවහාරික ලෝකය ඉක්ම්වා පවත්නා දානීම හෙවත්‌ . 
සර්ව ධර්මයන්ගේ යථා ස්වභාවය ත්‍රිලක්ෂණාවබෝධය මගින්‌ ලබා ගැනීම 
මේ පියවරට අයත්ය. ඉන්‌ ඉදිරියට තමන්ට තැබිය යුතු පියවරක්‌, හැසිරිය 
. සුතු බ්‍රහ්ම්චර්ය වාසයක්‌ හෝ නැසිය යුතු ක්ලේශ ධර්මයක්‌ නැති බව නැවත 
නැවතත්‌ සිහිපත්‌ කරන පුද්ගලයා නැවත කිසිවිටෙක ආපසු සසරට නො 
පිවිසෙන නිර්වාණ ප්‍රාප්ත ආයයියන්‌ වහන්සේ ලෙස හැඳින්වේ. 


8. පරිචෙඡදය 
ත්‍රි ලක්ෂණය 


සත්ත්වයා හා ලෝකය පිළිබඳව අන්තර්ලීනව විද්‍යමාන යථා ස්වභාවය. - 
අවබෝධ කර ගැනීම්‌ බෞද්ධ පරමාදර්ශී ජීවිතයේ අග්‍රඵලය වෙයි. මිනිසා 
රාග දෝස මොහයන්ගෙන්‌ වෙලි සිටින තෘක්‌ කල්‌ කිසිවක නිරවද්‍ය ස්වභාවය 
අවබෝධ කොට ගත නො හැකිය. නිල්චන්‌ උපැස්‌ යුවලක්‌ පැලඳ සිටින්නා 
ලොව සියල්ල දක්නේ නිල්වන්වය. ඇස හා රූපය නිසා චක්ඛු විඤ්ඤාණය 
ඇති වේ. ඒවා එකිනෙක සම්බන්ධ වීම නිසා ස්පර්ශයන්‌ එමගින්‌ සුඛ දුක්ඛ 
හෝ උපෙක්ඛා සහගත වින්දනයත්‌ ජනිත වේ. පුද්ගලයා ඉන්ද්‍රීය ගෝචර 
අරමුණ පිළිබඳ සාවද්‍ය වූ සංකල්පයන්‌ ඇති කර ගන්නේ මේ වින්දනය 
නිසාය. ඇසට හමුවන, කණට ඇසෙන, නාසයට, දිවට හෝ ශරීරයට 
දානෙන, සිතට අරමුණු චන සියල්ලක්‌ නිත්‍ය ස්ථීර, සුභ, සුඛ ලෙසින්‌ වරදවා 
ග්‍රහණය කරන්නේ ඒ හේතුවෙනි බෞද්ධ ධර්ම මාර්ගයේ ඉදිරියට 
ගමන්‌ කිරීමේදී එකී ග්‍රහණයන්ගෙන්‌ මිදිය යුතුය. ඒ අනුව 
(1) නිත්‍ය, ස්ථීර, ශාස්වත කිසිවක්‌ ලොව නැති බවක්‌, 
(11) එම අනිත්‍යතාව හෝ වෙනස්වීම, එවැන්නක්‌ අපේක්ෂා නොකරන්‌ 
නාගේ දුකට හේතු වන බවත්‌, 


(111) ඒ අනිත්‍යය දුක යන දෙක ඇති තැන තමාය, නමාගේය (අන්ත, 
අන්නනීය) කියා කිවහැකි කිසිවක්‌ නොමැති බවත්‌, 


යන ලක්ෂණ ත්‍රය නිර්වාණගාමී මාර්ගයේදී විශේෂයෙන්‌ අවබෝධ කටයුතුය. 


(1.) අනිතාය : 


බුදුදහම අනුව විශ්වය භා චිශ්චය තුළ ඇති සියල්ල දේව නිර්මාණයන්‌ හෝ 
එසේ නැතහොත්‌ අහම්බෙන්‌ හටගත්‌ දේ හෝ නොවේ. හේතු සම්භාරයක 
ප්‍රතිඵල යෝය. හේතුව ස්ථීර නම්‌, නියත නම්‌ එහි මුහුකුරා යාම්ක්‌ හෝ 
චිපරිනාම්යක්‌ සිදුවිය නො හැකිය. එසේම අස්ථිර නම්‌, තාවකාලික 
චූවක්‌ නම්‌ එහි ප්‍රතිඵලය ස්ථීර හෝ: සදාකාලික විය නොහැකිය. මේ 
මූලධර්මයන්‌ ධර්මානුකූලව වටහා ගැනීම ත්‍රිලක්ෂණ අවබෝධයේ මුල්‌ 
පියවර වශයෙන්‌ ගැනේ. 


සියලු ධර්මයන්‌ සංඛත, අසංඛත යනුවෙන්‌ කොටස්‌ දෙකකට බෙදේ. 
නිවණ අසංඛතය, හේතුප්‍රතා සම්වායයෙන්‌ නිපන්‌ ධර්මීයක්‌ නොවන 
හෙයිනි. සෙසු සචිඥානක අවිඥානක සියල්ල ඝංඛතය, භේතුප්‍රත්‍ය ධර්ම්‌- 
යන්ගේ එක්වීම නිසා භට ගෙන ඇති හෙයිනි. යම්කිසි හේතුවක්‌ නිසා 
භටගත්‌ යම්‌ ධර්මයක්‌ වේ නම්‌ හේතුව නැති චී ගිය කෙණෙහි එහි ඵලය ඳ 
නැති වී යයි. එකී අනිත්‍යතායෙන්‌ යුක්ත වූ සියලු සංඛත (සංස්කාර) 
ධර්මයෝ රූප, වේදනා, සඤ්ඤා, සංඛාර, විඤ්ඤාණ යනුවෙන්‌ කොටස්‌ 
(බන්ධ) පසකට අයත්ය. නුවණින්‌ සලකා බැලීමේ දී මේ පසට අයත්‌ ' 
නොවන කිසිචක්‌ මේ විශ්වය තුළ නොමැති බවත්‌, ඒවායේ එකම ලක්ෂණය 
ඇති වී නැතිව යාම්‌ (උප්පාද ~ චය ධම්මිනො) බවන්‌ දක්ක හැකිය. 


ඇස අනිතායය. මොහොතින්‌ මොහොත වෙනස්‌ වනසුලුය. රූපය 
අනිතාය, ඒ ද මොහොතක්‌ පාසෘ වෙනස්‌ වෙයි. මේ දෙකෙහි එකතුව නිසා 
පහළ චන චක්ඛූ විඤ්ඤාණය ද අනිත්‍යය. අනිත්‍ය වූ චිපරිනාම ස්වහාවයෙන්‌ 
යුත්‌ දෙයකින්‌ හටගන්නා දෙයක්‌ ටකසේ නම්‌ නිත්‍ය සනාතනික වූවක්‌ විය 
හැකිද ? යන්න ශාස්වත වාදයේ හිස්‌ බව දක්වමින්‌ අනිත්‍යතාව ස්ඵුට කිරීම්‌ 
සඳහා බුදුදහම්‌ ඉදිරිපත්‌ ගකෙරෙන තර්කයයි. සමකාලීන ආගමික මතාන්තර 
ඇසුරෙන්‌ විඥානයේ අවිනශ්චර බව පිළිබඳ මිසදිටු අදහසක්‌ ඇතිකරගත්‌ ඝෘති 
නම්‌ භික්ෂුවකට බුදුරජාණන්‌ වහන්සේ තදින්‌ දෝෂාරෝපණය කළහ. දන~ 
උගත්කම්‌ නැති පුහුදුන්‌ මිනිසෙකුට නම්‌ සතර මහාභූතයන්ගෙන්‌ සෑදී ඇති 
කය දෙස බලා සුළු කලකට හෞළඑය ස්ථීරව පවත්නේ යයි කීම්ටඉඩ ඇත. 
එය රැයක්‌ දවාලක්‌ දිනක්‌ දෙකක්‌ හෝ ජීවිත කාලයක්‌ පවත්නා බව දක්නට 
ඇති හෙයිනි. එහෙත්‌ විඥානය අසුරුසණක්‌ ගසන කාලයකටත්‌ අඩු 
මොහොතකදී ඇති ච නැති චී යයි. එහෙයින්‌ සාතිගේ දෘෂ්ටිය හිස්‌ ප්‍රලාප 
යක්‌ ය යනුවෙන්‌ බුදුන්‌ චහන්සේ භික්ෂූන්ට පැහැදිලි කර දුන්සේක. මේ 
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ආකාරයෙන්‌ අනිතාාතා සිද්ධාන්තය විවිධ උපමා රූපක උපයෝගී කොට 
ගෙන විග්‍රහ කර දක්වීම්ට උත්සාහ දරා ඇත්තේ එය ශාසන බ්‍රහ්මචර්යාව 
පිළිබඳ අදහස්‌ ගොඩ්නැගීමේගිලා ප්‍රධාන ස්ථානයක්‌ ගන්නා හෙයිනි. 


(2,) දුක්ඛය 


ජාති, ජරා, ව්‍යායි, මරණ, ප්‍රියයන්ගෙන්‌ වෙන්වීම්‌, අප්‍රියයන්‌ හා එක්වීම්‌, 
පැතූ දේ නො ලැබීම යනාදි වශයෙන්‌ පුද්ගලයාගේ අසහනය, අතෘප්තිකර 
ස්වභාවය සඳහා හේතු චන දේ දුක්ඛසතාය තුළ ගැබ්‌ වී ඇත. මේය සියලු 
සංස්කාර ධර්මයන්ගේ ම ස්වභාවයයි. යමක්‌ අනිත්‍ය ලක්ෂණයෙන්‌ යුක්ත 
නම්‌ එහි දුක්ඛය ද ඇත. (යදනිච්චං තං දුක්ඛං) ප්‍රායෝගික ජීවිතයේදී 
සියලු සතුන්‌ මෙන්ම මිනිසා ද සැප සොයා යයි. දුක පිළිකුල්‌ කරයි. 
අවබෝධයෙන්‌ තොරව තාවකාලික සුවය සොයා යන්නා නැවත නැවතත්‌ 
දුකෙහි ම නිම්ග්න වෙයි. කවර හෝ නාම ගෝත්‍රාදියක්‌ ආරෝපණය කර 
ගැනිමෙන්‌ විවිධව චිචිත්‍රව හඳුනා ගන්නා සියලු රූප වේදනා සඤ්ඤා සංඛාර 
විඤ්ඤාණ යන මේවා දුාඩිව අල්වා ගැනීම හෘ මම්ත්වයෙන්‌ සැලකීම්‌ දුක 
පිණිස, අසහනය හෝ අතෘප්ති ය පිණිස හේතු වන බව සාර්ව භෞමික 
ලක්ෂණත්‍රයයේ දෙවැන්න වන දුක්ඛසත්‍යයෙන්‌ පැහැදිලි කර දෙයි. 


(8.) අනාත්මය : 


'අත්ත' (ආත්ම) යන පදයෙහි නිර්වචනය *තමා' යන්නයි. එසි 
විරුද්ධාර්ථය හෙවන්‌ *තමා යයි ප්‍රකාශ කළ හැකි දෙයක්‌ නැති බව' අනත්ත 
(අනාත්ම) යන්නෙන්‌ ප්‍රකාශ කෙරේ. බොහෝ ආගම්‌ විශ්වයේ නිර්මාතෘවර 
යෙකු ගැන සඳහන්‌ කරයි. බ්‍රහ්ම, ඊශ්වර, ප්‍රජාපති, දෙවියන්‌ වහන්සේ . 
ආදී නම්චලින්‌ හැඳින්වෙන නිර්මාතෘවරයා චිසින්‌ ලෝකය හා සන්ත්වයා 
ම්චන බව ඒ ඒ ආගම්වල ඉගැන්වීමයි. බාහිර කය.හා අධ්‍යාත්මික ආත්මය 
වශයෙන්‌ හඳුන්වනු ලබන දෙය වෙන්‌ වශයෙන්‌ ගෙන මරණින්‌ පසු කය 
චිනාශ වී ආත්මය ශේෂ වන අතර භවගාමී ආත්මය කෙළවර පරමාත්මන්‌ 
ස්වභාවයට පත්‌ චන බව ඇතැමෙක්‌ පෙන්වා දෙති. ශරීරය විනාශ වී යද්දී 
ශේෂ වන එකම දෙය ආත්මය වශයෙන්‌ එකී ආගම්‌ හා දර්ශනයන්හි සඳහන්‌ 
කෙරේ. ී 


බුදුදහම එබදු නිත්‍ය, ධ්‍රැව, අවිනශ්වර කිසිවක්‌ පිළිනොගනී. සමස්ත 
ආගම්‌ ඉතිහාසය තුළම මේ ලක්ෂණය අවබෝධ කර ගෙන දහම්‌ දෙසූ එකම 
ශාස්තෘවරයා ගෞතම බුදුරජාණන්‌ වහන්සේය. බෞද්ධ විවරණයෙහි දී 
සියලු සවිඤ්ඤාණක අවිඤ්ඤාණක දෙයක්‌ ම ඇති ව නැනි වන මූලික 
ලක්ෂණයෙන්‌ යුක්ත බව හඳුන්වා දී ඇති අතර, එය ම දුකට හේතුවක්‌ බවත්‌ 
දුක ඇති වන්නේ *තමා අයත්‌ නොවන්නක්‌ (අනාත්ම) තමා අයත්ය' යන 
වැරදි හැඟීම්‌ (ආත්ම දෘෂ්ටිය) නිසා බවත්‌ පැහැදිලි කර දෙයි. 
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ජාතිස්ම්රණඥානය ලබා ගත්‌ තැනැත්තා නම්‌ පෙර ආක්ම්භාවය සිගිපන්‌ 
කරයි. ලෞකික ධ්‍යාන ලබා ගන්තහුට ද ආත්මභාව ගණනාවක්‌ සිහිපත්‌ 
කිරීමේ හැකියාව්‌ ලැබ්‌. ඒ අනුව යුරීරය විනාශ වී ගියන්‌ තමාගේ සම්කිසි 
ඉකාටසක්‌ අලුත්‌ කයක්‌ හා එක්ව නො නැයි ගමන්‌ කරන ඛව සිතන්නට 
ඉඞක්‌ ලැබේ. එම නොටය ආන්ම්, ජීවය, විඥානය, ආදී චිවිධ නම්වලින්‌ 
හදුන්වා දී ඇත. බුද්ධ කාලයෙගි සාති නඹ්‌ භික්ෂුව එකම විඥානය කයින්‌ 
කයට යමින්‌ සංස්කරණය කරන බවට දෘෂ්ටියක්‌ ඇති කරගෙන සිටියේ ඒ 
සමකාලීන ඉගැන්වීම්‌ දූඩිව ගැනීමෙනි, නුචණැති ආය$ ශ්‍රාවකයෘ සිතෙහි 
මෙන්ම කයෙහි ද ඇතිව්‌ නැතිවන ස්වභාවය තුළින්‌ ම්ම ය, මාගේ ය, මෘ භෘ 
සම්බන්ධය යි ගන හැකි කිසිවක්‌ පඤ්චස්කන්ධයෙගි හෝ ඉන්‌ පිටන 
නොමැති බ්ව හඳුනා ගන්නා අයුරු බුද්ධ ධර්මයෙගි පෙන්වා දී ඇත. 


බුදුන්‌ වහන්සේ හෑ භික්ෂූන්‌ අතර සිත්ගන්නා සුලු සංවාදයක්‌ අලගද්දුපම 
සූත්‍රයෙහි දක්නට ඈත, “මහණෙනි, දෙව්රම්‌ වෙහෙර අවටින්‌ මහාජනයා 
තණකොළ, අතුරිකිලි, දර ආදිය කඩාගෙන හො ඒවාට ගිනි නබා හෝ යනු 
දකින චිට මේ මිනිසුන්‌ අප අත ~ පය ආදිය කඩා දමා හෝ අපට ලඬිනි තබා 
' හෝ යන්නාහු යයි ඕබ සිනන්නහුද ?"' 


**නැත ස්වාමීනි'' 
'*ඒ ඇයි ?'' 


'*ඒ තණ දර අතුරිකිලි ආදිය අප නො වේ. අප හා කායික මානසික 
සම්බන්ධතාවක්‌ ද එහි නැත. ඒ නිසාය.'' 


'*එසේ නම්‌ මහණෙනි, ඕබ අයන්‌ නො වන රූප, වේදනා ආදී ස්කන්ධ 
පඤ්චකය ද එබඳු ය. ඇතිවී නැතිව යන කල්ෆි ම්ම්න්වයෙන්‌ ගත හැකි 
කිසිවක්‌ එහි නොමැත.'' 


පරම්‌ සුච්ය සඳහා ''මම්‌ වෙමි'"" යන අසඝ්මිමානය දුරු කළ යුතුය, එනම්‌ 
සත්ත්ව, පුද්ගල. ආත්ම, ජීව ආදී සංකල්පයන්‌ හඳුනා ගෙන ඒවා හුදු චචන 
මාත්‍රයන්‌ පමණක්‌ විනා ග්‍රහණය කළ යුතු කිසිවක්‌ ඒවායෙහි විද්‍යමාන 
නොවන බව අව්බෝධ කටයුතුය. ව්‍යවහාරික ලෝකයේ පවත්නා ආත්ම 
සංකල්පය පරමාර්ථික වශයෙන්‌ නොමෑති බ්ව්‌ හෙවන්‌ අනාක්ම ලක්ෂණ 
ප්‍රතිවේධය බෞද්ධ ප්‍රතිපදුවේ ලද්‍රේෂ්ඨතම්‌ පියවර ටේ. 


4. පරිචෙඡදය 
කර්මය හා පුනර්භවය 


වාවභාරික සමාජයේ කර්මය නමින්‌ අදහස්‌ කෙරෙනුයේ පුද්ගලයා විසින්‌ 
කරනු ලබන දෙයයි. බෞද්ධ සාහිත්‍යයේ ද ඒ අදහස තහවුරු කෙරෙන තැන්‌ 
සුත්ත නිපාතයේ වාසෙට්ඨ සූත්‍ර ආදියෙහි දී දක්නට ඇත. ජාති ප්‍රශ්නය 
පිළිබඳව සාකච්ඡා කෙරෙන තැන්වලදි පුද්ගලයා විසින්‌ කරනු ලබන 
කාර්යයන්ට (කර්මයන්ට) අනුරූපව නම්‌ ගොත්‌ භාවිත කෙරෙන ආකාරය 
එයට නිදසුන්‌ කොට දක්වයි. කස්සක සිප්පික, වාණිජ, ආදී නම්වල 
මේන්ම්‌ බ්‍රාහ්මණ, වසල ආදියෙහි ද ප්‍රභවය ඒ ඒ පුද්ගලයාගේ උත්පත්තිය 
හෝ වර්ණය අනුව නොව ඔහු කරන කියන දේ අනුව බව එයින්‌ පෙන්වා දී 
ඇත. මනුෂ්‍යයාගේ චිත්ත සන්තානය ඇසුරු කොට ගෙන පවත්නා 
කර්මය හඳුන්වාදීම වෙනත්‌ අංශයෙකි. බුදු සම්යෙහි දුර්ශනික පක්ෂයට 
නැඹුරු වූ එකී කර්ම සංකල්පය වඩාත්‌ ගැඹුරු දහමක්‌ නිරූපනය 
කරනුයේ ඒ අනුවය. 


බුදුඳහම්‌ 'කර්ම්ය' යනුවෙන්‌ සඳහන්‌ කරන්නේ චේතනා වෛතසිකයයි. 
කායික, වාචසික හා මානසික සියලු කාර්යයන්හිදී චේතනාව මුල්වූ පමණට 
ඒවා වගකීම්‌ සහිත කාර්යයන්‌ බවට පත්‌ වේ. නැතහොත්‌ ඒවා ප්‍රතිඵල 
රහිත හිස්‌ කාර්යයෝය, '*චේතනා' හං භික්ඛවේ කම්මං වදුමි, චේතයිත්වා 
කම්මං කරෝති කෘයේන වාචාය මනසා'' යනු ඒ අදහස ගෙන දෙන දේශනා 
පාලි පාඨයයි. චේතනාව ක්‍රියාත්මක වීමේදී හොඳ ~ නරක වශයෙන්‌ හෙ 
කුසල ~ අකුසල වශයෙන්‌ හෝ යන දෙපැත්තෙන්‌ එක්‌ පැත්තකට අයන්‌ විය 
හැකිය. යම්කිසිවක්‌ කිරීමට හෝ කීමට හෙ සිතීමට මුල්වන සිතිවිල්ල . 
තමාගේ යහපත පිණිස හේතු වෙයි නම්‌, එසේම අනුන්ගේ යහපත පිණිසත්‌ 
හේතු වේ නම්‌ එය හොඳ ක්‍රියාවකි. කුසල කර්මයකි. එයට පටහැනි 
වනුයේ නරක ක්‍රියාවයි හෙවත්‌ අකුසල කර්මයයි. පුද්ගලයා හා සමාජය 
කේන්ද්‍ර කොට ගෙන හොඳ ~ නරක තීරණය කර ගනු ලැබේ. 


දෛනික ජීවිතයේදී අසඤ්චේතනිකව සිදුවන කායික වාචසික හා මානසික 
ක්‍රියා අපමණය. වගකීම පිළිබඳව සඳහන්‌ කිරිමේ දී එබඳු ක්‍රියා කුශලා, 
කුශල දෙකින්‌ එකකට හෝ අයත්‌ නො කිරීම කර්මය චේතනා සහිත 
බව අච්ධාරණය කිරීමේ ප්‍රධාන අරමුණ වේ. තෙල්‌ මල්‌ පහන්‌ රැගෙන 
විහාරයට යන සැදහැවතාගේ පයට පෑගී මිය යන සතුන්ගේ ප්‍රමාණය 
ඇතැම්‌ විට ඉතා විශාල චිය හැකිය. එහෙත්‌ ඒ පුද්ගලයාගේ අධ්‍යාශය 
සතුන්‌ චිනාශ කිරීම්‌ නොවේ. කුසල.කර්මයක්‌ සඳහා යාම්කි. එහෙයින්‌ 
එතැන දී අකුශල කර්මයක්‌ සිදු චිය හැකි නොවේ. වෛදාවරයා සැත්කමක්‌ 
කරද්දී රෝගියා මිය යයි. සැත්කම කරන ලද්දේ රෝගියා මරා දාමීමේ 
අදහසින්‌ නම්‌ එහිදී ප්‍රාණඝාත අකුශලය සිදු විය හැකිය. එහෙක්‌ 
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රෝගියා ජීවත්‌ කරවීටේ අභිප්‍රාය මුල්‌ චී නම්‌ එතැන අකුශලයකට ඉඩ්ක්‌ 
නැත. ජෛන ආදී වෙනත්‌ සමයාන්තරයන්ට වඩා බුදු සම්යයෙහි දී මනසට 
ප්‍රධාන ස්ථානයක්‌ හිමි කර දී වේතනා චෛතසිකය අවධාරණය 
කෙරෙනුයේ මේ පසුතලය යටතේය. 


සචේතනිකව කයින්‌, වචනයෙන්‌ හා ම්නසින්‌ කෙරෙන දේ කායකම්ම, 
වවීකම්ම, මංනාකම්ම යන නම්වලින්‌ හැඳින්‌ වේ. චේතනාව කය වචනය 
සිත යන දොරටු තුනෙන්‌ නික්ම කෙරෙන අකුසල්‌ දසයක්‌ බුදු දහමෙළි 
දාක්වේ. සතුන්‌ මැරිම්‌, සොරකම්‌ කිරිම්‌, වැරදි ම්ගින්‌ කම්සැප විඳිම යන තුන 
අකුසල කාෘයකම්ම නමි. බොරු කිම, කේළාම්‌ කීම, රළු වචන කීම හා හිස්‌ 
චවන කීම අකුසල වචීකම්මයෝ වෙනි. අකුශල මනෝකම්ම නම්‌ දඩි 
ලෝහය, ව්‍යාපාදය හා මිසදිටු බව යන තුනයි. මේ ත්‍රිවිධ අකුසල්වලින්‌ 
වැලකීම හා ඉන්‌ ඉවත්ව ක්‍රියා කිරිම්‌ කූසල කම්ම්‌ ලෙස ගැනේ. අකුසල 
චේතනාවකින්‌ ඒ මොහොතෙහි දුෂවන හෝ කුසල චේතනාවකින්‌ පිරිසිදු 
චන සිත තවන්‌ සිත්‌ පරම්පරාවකට මුල්‌ වීම ස්වාභාවිකය. පුද්ගලයෙකු 
කෝප වූ කල්හි ඔහුගේ මුහුණේ දරුණු ස්වහාවය කොපමණ වේලාවක්‌ 
පවතීදායි අපට සාමානායෙන්‌ දක ගත හැකිය. ඇසිපිය හෙළන මොහො- 
තක දි දහස්‌ ගණනක්‌ සිත්‌ ඇති වී නැනි ව යාම බෞද්ධ මනෞවිද්‍යාත්මක 
සිද්ධාන්තයකි. එක්‌ සිතක්‌ නැතිව යනුයේ ඊළඟ සිතට පසුබිම සකස්‌ කර 
දිමේනි. ඒ අනුසාරයෙන්‌ ඉහත කී පුද්ගලයාගේ මනසෙහි දෝස සහගත සිත්‌ 
සුඵ කාලයක්‌ තුළ දී ඇතැම්‌ විට කෝටි ගණනක්‌ ඇතිව නැතිවී ගොස්‌ තිබෙන 
බව පහසුවෙන්‌ වටහා ගත හැකිය. 


ද්වේශය හෙවත්‌ පටිඝය ද සෙසු කුසල්‌ හෝ අකුසල්‌ සිත්‌ මෙන්‌ පුද්ගල . 
මනසින්‌ ඉවත්ව යනුයේ එය ක්‍රියාත්මක වූ ප්‍රමාණය අනුව එහි උණුසුම්‌ යටි 
සිතෙහි තැන්පත්‌ කරමිනි. අවශ්‍ය ප්‍රත්‍යයන්‌ ලැබුණු මොහොතක දි එය 
නැවත ප්‍රකටව පෙනේ. නින්දේ දී හෝ ප්‍රකෘති සිහියෙන්‌ තොර වූ විටෙක දී 
හෝ යටිසිතේ තැන්පත්‌ වූ සිතිවිලි පිබිදි එන්නේ ද ඒ ආකාරයෙනි. ඇති 
වෙමින්‌, පවතිමින්‌, නැසෙමින්‌ (උප්පාද, ඨීති, හංගා නැවත ද ඇති වන 
සිතත්‌ සම්භ කර්මමය චේතනා මෙසේ ප්‍රවාහයක්‌ සේ ගමන්‌ කරයි. අවිද්‍යාව 
නිසා කුශලා' කුශල සංස්කාරයන්‌ එක්රැස්‌ කර ගනු ලබන අතර එය විඤ්ඤා- 
ණයේ පහළ වීමට හේතුව වෙයි. විඤ්ඤාණය සමඟ කර්මය ශක්තිය ද 
එසේම ප්‍රවාහී ස්වරූපයෙන්‌ ගමන්‌ කරයි. පුද්ගලයා සම්භ කර්ම ශක්තිය ද 
සෙවනැල්ලක්‌ මෙන්‌ ගමන්‌ කරන බව බුදු සමය සඳහන්‌ කරනුයේ එහෙයිනි. 


බීජයට අනුරූපව අස්වැන්න ලැබීමේ සිද්ධාන්තය ඇසුරින්‌ කර්මය 
(හේතුව) ට අනුව චිපෘක (ඵලය) ලැබෙන ආකාරය භාරතීය ආගම්‌ හා 
දර්ශන චිසින්‌ පිළිගෙන ඇත. විපාකය කුසල්‌ අකුසල්‌ යන දෙකින්‌ එකකි. 
කර්ම විපාකය පුද්ගලයා කෙරෙහි බලපැවැත්වීම ඇතැම්විට ඒ හේතුවට 
සම්බන්ධ වූ ආත්මභාවය තුළදී ම, එකී පඤ්ච ස්කන්ධය පචතිද්දී ම (දිට්යෙ 
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වෘ ධම්මේ) සිදු විය හැකිය ; එසේ නැතහොත්‌ ඊට ආසන්න වූ ම ආත්ම 
භාවයේ දී (උපපජ්ජෙ වා) විය හැකිය ; එසේත්‌ නැති නම්‌ සංසාරික ජීවිතයේ 
කවර හෝ අවස්ථාවකදී (අපරේ වා පරියායේ) එකී කුශලා'කුශල කර්ම 
චිපාකයට මුහුණ දීමට සිදුවනු ඇත. සියලු කෙලෙසුන්‌ නැසූ බුදු පසේබුදු 
- මහරහත්‌ උතුම්න්ට පවා කෙලෙසුන්‌ පසුබිම්‌ කොට ගෙන උපන්‌ රෑපා දී 
පඤ්ච ස්කන්ධයන්‌ පවත්නා තාක්‌ කල්‌ කර්මයේ සුඛ හෝ දුක්ඛ දායක 
විපාකයෙන්‌ මීිදීමක්‌ නොමැති බව විචිධ කථාවස්තු මාර්ගයෙන්‌ බෞද්ධ 
සාහිත්‍යයේ විවරණය කොට තිබේ. අනුපාදිශේෂ නිර්වාණය ලබන තෙක්‌ 
කර්ම ශක්තියේ ක්‍රියාත්මක වීම නො නවතින බව එයින්‌ ස්ඵුට කෙරේ. 


චුති ප්‍රතිසන්ධි දෙකෙහි දි මෙන්ම්‌ ජීවිතයේ අනෙකුත්‌ අවස්ථාවන්හි දි ද 
කර්මය පුද්ගලයා කෙරෙහි බලපානා ආකාරයයේ සිමාවක්‌ දක්චිය නොහැකියි. 
ඵහෙන්‌ පඤ්ච නියාමධර්ම අතුරෙන්‌ උතු, බිජ, ධම්ම හා චිත්ත යන නියාම 
ධර්ම අනුව සිදුවන සිද්ධීන්‌ කර්ම නියාමය වශයෙන්‌ ගැනීම ධර්ම විරෝධී 
වෙයි. නිදසුන්‌ මගින්‌ මෙය පැහැදිලි කර ගන යුතුය. ස්වභාව ධර්ම්ය නිසා 
පුද්ගලයාට විවිධ ව්‍යසනයන්ට මුහුණ දීමට සිදු විය හැකිය. එනම්‌ : අව්‌, 
වැසි, සුලං ආදිය ඒ ඒ සෘතුවට අනුව වායු පීඩනයන්ට අනුරූපව පුද්ගලයා 
කෙරෙහි බලපායි. ග්‍රීෂ්ම කාලයට ජලය හිහ වෙයි. තද සුළඟින්‌ දුර්වල 
ගසක්‌ ඉදිරී චැටෙයි. සිටුවන ලද බිජයක්‌ පුස්සක්‌ වූ හෙයින්‌ දළු ලියලිමක්‌ 
සිදු විය නොහැකියි. මේවා අනුව සියල්ල පූර්ව කර්මයෙන්‌ සිදුවේය 
(සබ්බං පුබ්බේකත හේතු) යන්න මිථ්‍යා ඉගැන්වීමක්‌ බව පිළිගත යුතුය. 
එහෙත්‌ කර්ම ශක්තිය පුද්ගලයා කෙරෙහි බලපානා ප්‍රමාණය බුදු ඇසකින්‌ 
විනා පොදු ඇසකින්‌ දෘකිය නොහැකි හෙයින්‌ ''කර්ම විෂය අචින්ත්‍ය"' ලෙස 
බුදු දහමෙහි දක්වා ඇත. 


**කර්ම රැස්කිරීම නිසා එහි විපාක ඇති වේ. චිපාක කර්මය නිසා හට 
ගනී. පුනර්භවය ඇති වන්නේ එයිනි. ලෝකය පවචත්නේ මේ ආකාර 
යෙනි.'' මනුෂ්‍යයෙකුගේ පහළවීම සඳහා කරුණු තුනක්‌ සම්පූර්ණ වියයුතු 
බව බුද්ධ ධර්ම්යේ සඳහන්‌ වේයි. එනම්‌ : මචගේ සෘතුවීම සිදුවිය යුතුය, 
මවුපියන්ගේ සහවාසය සිදුවිය යුතුය. කර්මශක්තිය සහිත විඤ්ඤාණය 
ලභාවිී තිබිය යුතුය. මවු කුස කලල රූපයක්‌ ඇතිවීම සඳහා අවශ්‍ය ද්‍රව්‍යම්ය 
සාධක මව්පිය දෙදෙනාගෙන්‌ ලැබිය යුතුය. එහෙත්‌ විඤ්ඤාණයක්‌ 
මව්කුසට බැස නො ගත්තේ නම්‌ එකී සාධනයන්‌ චිනාශ වී යයි. සත්ත්ව 
ජීවිතයක පේශි අවස්ථාව ඇති චී වැඩීම සඳහා මේ කරුණු සම්පූර්ණ විය 
යුතුය. ගන්ධබ්බ නාමයෙන්‌ හැඳින්වෙන කර්මවේගය සහිත විඤ්ඤාණ 
සන්තතිය ඉහත ආත්ම භාවයේදී රැස්‌ කරගන්නා ලද කුශලා'කුශලා කර්ම 
යන්ගේ චිපාක වශයෙන්‌ ලැබෙන්නකි. මරණාසන්න අවස්ථාවේ දී 
රූපස්කන්ධය හැරපියා යන චිත්ත චෛතසික බලවේගය කර්ම ශක්තිය 
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අනුව යෝග්‍ය වූ අභිනව ම්ව්‌ංකුසයක්‌ ග්‍රගණය (උපාදුනය) කෙරෙයි. තණ්හාව 
නිසා ඇතිවන මේ ග්‍රහණය හෙඩන්‌ අල්වා ගැනීම හේතු කොටගෙන භව්ය 
ඇතිවේ. එනම්‌ කුශලා'කුශල ශක්තිය නම්‌ වූ කර්ම භවය හා හට ගැනිම ,වැඨීම 
ආදී වූ උත්පත්තිභවය නමින්‌ හැඳින්වෙන සංඝ්කාරයන්ගේ පහල විමයි. 


පුනර්භවය අවබෝධ කර ගැනිමෙගිලා සිත ඇතිචීම පිළිබඳ බෞද්ධ 
විවරණය මහෝපකාරී වේ. සත්ත්ව පුද්ගල නමින්‌ ගැනෙන්නේ චින්න~ 
චෛතසික හා රූප කලාප පරම්පරාවකි, හෙව්න්‌ කාමරූෂ සන්තතියකි. 
මේවා එකක්‌ අනෙක ඇසුරු කොට ගෙන පවත්නා සාපේක්ෂ ධර්ම වන අතර, 
එකකින්‌ තොරව අනෙකෙගි පැවැන්මක්‌ දුක්විය නො භෑකිය.. සිත පිළිබඳව 
සලකා බැලිංම්දි එය මොහොතින්‌ මොහොත වචෙනස්‌ වෙමින්‌ ගලා යන 
ආකාරය හා එක්‌ එක්‌ අවස්ථාවන්‌ ද පිළිබඳ අවබෝධයක්‌ ලබා ගැනීම 
අවශාය. එක්‌ සිතක්‌ ඉපදීම, පැවැත්ම භෘ බිඳීම යන අවස්ථා තූනකින්‌ 
යුක්තය. බිඳී යන්නේ තවත්‌ සිතක උපත භා සම්බන්ධ වීමෙනි. එහෙයින්‌ 
ඉකුත්ව ගිය සිත භා දූන්‌ පවත්නා සිත අතර හිස්‌ බවක්‌ හෝ සම්පූර්ණ 
වෙනසක්‌ හෝ නැත. චිත්ත පරම්පරාව, සන්තතිය ආදී නම්‌ යෙදෙන්නේ 
ඒ නිසාය. රූපය ද එබඳුය. යිත පමණ වේඔඹයකින්‌ රූපය ගමන්‌ නො 
කරන අතර එහි පැවැත්ම (ආයුෂය) චිත්තක්ෂණ 17 ක කෘලය චශයෙන්‌ 
අභිධර්මයේ දුක්වේයි. එයින්‌ පසුව චෙනත්‌ රූපයකටම්‌ ඉඩ සලසා බිඳී යයි. 
සාමානා්‍ය ඇසකට ගෝොච්ර භො වූච්ද ප්‍රතිසන්ධියේ සිට චුතිය දක්වාත්‌ නාම 
රූප ධර්මයන්ගේ පැවැක්ම්‌ මේ අයුරින්‌ සිදු වේ. 


චුතිය යනුවෙන්‌ අදහස්‌ කෙරෙනුයේ සිතිවිලි (චෛතසික) හා සම්භ එක්‌ වූ 
සිත එතෙක්‌ ඇසුරු කොට ගක්‌ රූප කලාපයෙන්‌ ඉවන්්‌චීමයි. ඒ මොහොකේ 
ම සිත (විඤ්ඤාණය) වෙනත්‌ රූප සන්නතියකට සම්බන්ධවීම පටිසන්යි 
නාමයෙන්‌ හැඳින්වේ. රූපධර්ම බිඳී යද්දී එයට ජීවය ලබා දුන්‌ නාම 
ධර්මයන්‌ වෙනත්‌ රූපයන්‌ කරා සංක්‍රමණය වන ආකාරය මෙයින්‌ දුක්වේ. 
නාමරූපයන්ගේ ක්ෂණභංගුරතාවන්‌, සන්තති ස්වරූපයක්‌ පූර්ණ වශයෙන්‌ 
අවබෝධ වනුයේ ප්‍රනීතා්‍ය සමුපෂ්පෘදය ප්‍රත්‍යක්ෂ කර ගත්‌ රහතන්‌ වහන්සේට 
පමණකි. ව්‍යවහාරික ලෝකය තුළ සත්ත්වයාගේ සංසාරික ජීවිනය 
පැහැදිලි කරමින්‌ මරණය හා නැවත ඉපදීම අතර සම්බන්ධය කෙබඳුදයි යන 
ප්‍රශ්නයට ''එසේ උපදින්නෙ මෙලොව සිටි අය නොවේ, වෙනත්‌ කෙනෙක්‌ ද 
නොවේ.'' (නං ච සොන චඅඤ්ඤෝ) යන්න නාගසේන හිමියන්‌ ඉදිරිපත්‌ 
කරන පිළිතුරයි. 


කර්මය හා පුනර්භවය යථාර්ථ වශයෙන්‌ විච්රණය කිරිම සඳහා බුද්ධ 
ධර්මයෙහි උපයෝගී කොට ගෙන ඇත්තේ ප්‍රනීත්‍ය සමුප්පෘද න්‍යායයයි. 
කර්ම රැස්‌ කරක්නේ අවිද්‍යාව හෙවත්‌ නොදානීම්‌ නිසෘය. අවිජ්ජා, සංඛාර, 
තණ්හා, උසෑැෑදුන, භව යන මම්‌ සියල්ලක්‌ හේතු කොට ගෙන විඤ්ඤාණ, 
නාමරූප ආදී ඵලයන්‌ ජනිත කෙරේ. මෙසේ කවච්ර ආ;තාරයකින්‌ භෞ 
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හේතු~එල වසයෙන්‌ දුන්‌ ඇති තරව්මින්‌ සත්ත්වයාගේ සසර ගමන සිදු වේ. 
අවිජ්ජා, තණ්හා ආදිය පසුබිම්‌ කෞට ගත්‌ චෛතයිකයන්‌ ඩිතක නැවත 
ඇති නොෞඞෙන සේ මුලිනුපුටා දමිය හැකි වූ චිටෙක නෑවත භචයක්‌ ලබා 
ගැනීමේ අවශ්‍යනාචක්‌ නෑත. (නංගි ජාතු ගබ්බසෙය්‍යං පුනරේති) 
' පුනර්භවය ඇති කරන සාධකයන්‌ යථාහූත ~ ඤාණදස්සනයෙන්‌ හඳුනා ගන්‌ 
කල්හි ඊලග භවයක්‌ පිළිබඳ අපේක්ෂා රහිතව, එපාදුනයෙන්‌ තොරව්‌ 
සිතෙහි නිරෝධය ඇතිවෙයි. පුනර්භවය රහිත ව නාමරූප ධර්මයන්ගේ 
එම්‌ නැවැත්ම නිවී ගිය පහන්‌ ඳල්ලක්‌ මෙන්‌ අනිර්චවනීය ස්වභාවයට 
පන්‌ වෙයි. 


5. පරිචෙඡදය 


නිර්වාණය 


නිවණ (නිබ්බෘණ -- නිර්වාණ) යන පදයෙන්‌ නිවීම, නැවැත්ම, නො . 
පැවැන්ම ආදී අර්ථ කීපයක්‌ ම අදහස්‌ කෙරේ. ''පහනෙහි නිවීම" ඉන්ද්‍රිය 
ගෝචර සාධකයකි. ආර්ය සත්‍යය විෂයෙහි දි මෙය “නිරෝධ සන්‍යය” 
නමින්‌ දුක්වේ. එනම්‌ දුකෙහි නැවැත්මයි. නිවණ හැඳින්වීම සඳහා පාලි 
සාහිත්‍යයෙහි යෙදි ඇති විශේෂණ පදමාලාව දිර්ඝය. ඒ හැම පදයකම්‌ පාහේ 
දක්නට ලැබෙන පොදු ලක්ෂණයක්‌ නම්‌ *සංසාරික ස්ච්භාවය නිරූපනය 
කෙරෙන පදයක විරුද්ධාර්ථවත්‌ පදයක්‌' බවට පත්ව තිබීමයි; සසර දුක 
නම්‌ නිවණ පරම්සුවයයි; සසර සංඛන නම්‌ නිවණ අසංඛතයි; සසර බන්ධන 
යක්‌ නම්‌ නිවණ එහි විමුක්තියයි ; සසර මහබ්හය මහෝඝයක්‌ වන අතර 
නිවණ ඛේම වූ දිපයකි. මෙසේ සසරෙහි දක්නට ලැබෙන යම්බඳු අනෘප්ති 
කර, අප්‍රිය, අසහනකාර්‌ ස්ව්භාවියක්‌ වේ නම්‌ එහි කෙළවර නිවණ චශයෙන්‌ 
හඳුන්වා දී ඇත. සංයුක්ත නිතෘයේ අසංඛ්ත සංයුක්තයේ එන නිර්වාණවාච්‌ 
සියලු පද සියුම්ව පිරික්සා බැලීමේදී නිෂේධාර්ථ සූච්ක අච්‍ය පදයක්‌ සහිතව 
මහෝ රහිතව්‌, සංසාරික ලක්ෂණචව්‌ංාවී නාමයක්‌ හා සාපේක්ෂක ව්‌ ඵ්වා යෙදී 
ඇති ආකාරය දුක්‍ක්ක හැකිය. 
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නිවණ යනු '*මරණයෙන්‌ සන්ත්චයාගේ අවසානය සිදු වේ. ඉන්‌ ඔබ්බෙහි 
නැවත ඉපදීමක්‌ නැත'* යනුවෙන්‌ පැවසෙන ළච්ඡෙදවාදි සංකල්පයක්‌ 
නොවේ. එසේම භාවාත්මක වූ අවීනශ්චර පදාර්ථයක හෝ යම්කිසි 
ශක්තියක විද්‍යමෘන බවක්‌ නිරූපනය කිරීමකුදු නොවේ. ඒ දෙපැත්තම 
අන්තයෝය. එකි නාස්තික හා ආස්තික දෘෂ්ටිගතයන්‌ වෙත නැඹුරු නොවී 
මධ්‍යම මාර්ගයකින්‌ ලබන අවබෝධය බෞද්ධ නිර්වාණයයි. 


නිවීම පිළිබඳව ලොකෝත්තර චශයෙන්‌ මෙන්ම ලෞකික වශයෙන්‌ ද 
සඳහන්‌ කෙරෙන තැන්‌ බෞද්ධ සාහිත්‍යලයයෙහි විද්‍යමාන වේ. කිසාගෝතමීය 
සිදුහත්‌ කුමරුන්‌ දෙස බලා එම හැඩරුව අනුව ඔහුගේ ම්වත්‌ පියාත්‌ බිරියන්‌ 
නිවුණු (නිබ්බුත) අය චිය යුතූ යයි ප්‍රකාශ කළාය. ශෝකයෙන්‌ හඬමින්‌ 
වැලපෙමින්‌ සිටින අයෙක්‌ බුද්ධිමතෙකුගේ අනුශාසනයක්‌ අසා මෙනෙහි 
කිරීමෙන්‌ තමා සිහිල්වූ බව (( සීතිභූත) නිවුණු බව (නිබ්බුත)ා ඒ මොහොතෙහි 
ප්‍රකාශ කරයි. ලෞකික වශයෙන්‌ නාම කායයෙහි තාචකාලික වශයෙන්‌ 
ඇති වන සැනසිලි සහගත බව මෙයින්‌ නිරූපනය කෙරේ. බෞද්ධ 
නිර්වාණය වනාහි ලෝකෝත්තර වශයෙන්‌ ලබන අවබෝධය මුල්‌ කොට 
ගත්‌ නිවීමයි. නිතර බෞද්ධයා විසින්‌ හදාරනු ලබන රතන සූත්‍රයෙන්‌ ඉතා 
සරල නිදසුනක්‌ උපුටාගත හැකිය. නුවණැත්තා පියචරින්‌ පියවර මග~ඵල 
ලබමින්‌ නිවණ කරා ලභා චන ආකාරය සංඝ රත්නය ආදර්ශ කොට ගෙන 
එහි විචරණය කෙරේ. 


සෞෝතාෘපත්ති ඵලය නිවණෙහි පළමු පියවරයි. එහි දී යෝගාවච්රයා 
**මමය මාගේය" යි දෘඩිව ගන්නා සක්කායදිට්ඨිය ද, සසර හා නිවණ පිළිබඳ 
සැක ඇතිවීම නම්‌ විචිකිච්ඡාව ද, මිථ්‍යා ශීල හා චුත මගින්‌ නිවණ අවබෝධ 
කළ හැකිය යන සීලබ්බතපරාමාසඝය ද යන බැමී (සංයෝජන) තුන සිඳී යයි. 
කෘමරාග භා ව්‍යෘාපෘද යන බැමි දෙක සකඳගාමී මගින්‌ තුනී වන අතර අනාගාමී 
වීමෙන්‌ ඒවා ප්‍රහීණ වේ. ඕරම්භාගිය සංයෝජන නමින්‌ දෘක්වෙන ඒ බැඳීම්‌ 
පස සිඳ දමන ලද තැනැත්තා සම්බෝධිය ආසන්නයෙහිම සිටින්නෙකි. 
උද්ධම්භාගිය සංයෝජන නම්‌ වූ රූපරාග, අරූපරාග, මාන, උද්ධච්ච, 
අචිජ්ජා යන බැමි සිඳ දුමීමෙන්‌ හෙනෙම සියලු ආශ්‍රව ධර්මයන්‌ ක්ෂය 
කරන ලද්දෙකු බවට පත්‌ වේ. ඒ සම්ගම තමන්‌ පෙර විසූ ආත්මභාවයන්‌ 
පිළිබඳ දුනීම ද, දිවැස්‌ ලැබීම ද, තමන්‌ විසින්‌ සියලු කෙලෙස්‌ නැති කරන 
ලද බව දන්නා ආඝවක්ඛයකර ඤාණය ද යන ත්‍රිවිද්‍යාව පහළ චිය යුතු වේ. 
එවන්‌ නැනැත්තා නිවණ ප්‍රත්‍යක්ෂ කර ගත්‌ රහතන්‌ වහන්සේ නමින්‌ 
හැඳින්‌ චේ. ්‌ 


නිවණ යනු දහම්‌ ඇසයි, විද්‍යාවසි, ප්‍රඥාවයි, ආලෝකයයි, සත්ත්වයා, හා 
ලෝකය පිළිබඳ යථාභූත ඤෟණදස්සනයයි. කුසල්‌ හෝ අකුසල්වලට එහි 
ඉඩක්‌ නැත. ඒවා සත්ත්වයා සසරට ඇද ගෙන යන උපකරණ හෙයිනි. 
නිවණ අවබෝධ කළ පුද්ගලයා කුසල්‌ නොකරයි ; අකුසල්‌ ගැන කිව 


යුත්තක්‌ ම නැත. එහෙත්‌ අතීත කූශලා'කුශල කර්මයන්හි විපාක වලඳයි. 
සීවලී මහ රහතන්‌ වහන්සේගේ භා මුගලන්‌ රහතන්‌ වහන්සේගේ චරිත 
කථා එයට්‌ නිදසුන්‌ වශයෙන්‌ සිහිපත්‌ කළ හැකිය. ව්‍යවහාරික ලෝකයේ දී 
රූප, වේදනා, සඤ්ඤා, සංඛාර, විඤ්ඤාණ යන ස්කන්ධ පස එක්වීම 
පුද්ගලයා නමින්‌ හැඳින්වෙන අතර නිවණ අවබෝධ කර ගනුයේ ඒ පුද්ගල 
යාය. බුද්ධ, පච්චවේකබුද්ධ, අරහන්ත යන නම්වලින්‌ හැඳින්වෙනුයේ 
පූර්ණ චශයෙන්‌ නිවණට පත්‌ පුද්ගලයෝයි. නිවණ අවබෝධ කර ගැනිම 
ස්කන්ධ පඤ්චකය ඇති කල්හි ම, ජීවත්ව සිටියදීම සිදුවන්නක්‌ බව එයින්‌ 
පැහැදිලි චේ. නිර්වාණවබෝධයත්‌, කලුරිය කිරීමත්‌ යන අවස්ථා දෙක 
වෙන්‌ වශයෙන්‌ දක්වීමට අවශ්‍ය්‍ය වීම නිසා පරිනිර්වාණය කොටස්‌ දෙකකින්‌ 
හඳුන්වා දෙනු ලැබේ. එයින්‌ ජීවත්ව සිටියදී හෙවත්‌ පඤ්ච ස්කන්ධයන්‌ 
නිරුපද්‍රැත ච පවතිද්දී ක්ලේශ ප්‍රහාණය සිදුවන අවස්ථාව සොපාදිසේස 
පරිනිර්වෘණය යයි හැඳින්‌ වේ. ස්කන්ධයන්‌ නැවත ඇති නොවන අයුරින්‌ 
චිනාශ වීම්‌ හෙවත්‌ කලුරිය කිරීම්‌ නිරුපාදිසේස (අනුපාදිසේස) පරිනිබ්බාණ 
නමි. මේ වනාභි කාලීන වශයෙන්‌ පහළ චන්නා වූ ගැටළු විසඳා ගැනීම 
සඳහා අවස්ථානුකූලව යොදා ගෙන ඇති විචරණයක්‌ බව සඳහන්‌ 
කළ හැකිය. 


06. පරිචෙඡදය 
සමථ - විපස්සනා භාවනා 


මිනිස්‌ සිත මොහොතක්‌ පාසා ලෝහ, ද්වේෂ, මෝහ යන කෙලෙස්‌ 
වලින්‌ කිළිටි බවට පත්‌ වෙයි. නුවණ ඇති පුද්ගලයා කල්‍යාණමිත්‍ර ආශ්‍රය ද 
ලබා ගෙන ප්‍රථමයෙන්‌ ස්චකීය බාහිර ජීවන රටාව පිරිසිදු කර ගැනීමට 
උත්සෑහ ගනී. කය හා චචනය සංචර කර ගැනීමෙන්‌, හික්මවා ගැනිමෙන්‌, 
බාහිර සමාජයෙන්‌ පැමිණෙන දුක්‌ ගැහැට ඉවත්‌ කර ගනි. ආශ්‍රිත යමාජය 
තුළ ප්‍රියජකක බවට පත්‌ වෙයි. හෙතෙම නවදුරටත්‌ ඉදිරියට ද පියවරක්‌ 
තබා සිත භික්ම්වා ගැනීමට ද ක්‍රියා කරයි. සිතට නැග එන රාගාදී අකුසල 
සිතුවිලි මැඩ පවත්වා කුසල සිතුවිලි වැඩීමේ එම ක්‍රියා මාර්ගය භාවනා 
නමින්‌ හැඳින්‌ වේ. 


ශීල සංවරය හුදු තාචකාලික භික්මීමකි. එයින්‌ ලැබෙන පරිචය සිත එක්‌ 
අරමුණක තබා ගැනීමේ ක්‍රියා මාර්ගය සඳහා මහෝපකාරී වෙයි. සිත වනාහී 
දියෙන්‌ ගොඩ්‌ ගත්‌ මසෙකු සේ නිතර සැලෙන්නෙකි. එක්‌ අරමුණක 
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නො නැවතී විසිර පවතින්නකි. බුද්ධිසම්පන්න පුද්ගලයා ජීවිතයේ 
වටපිටාච හා අත්දකකීම්‌ මාර්ගයෙන්‌ සිය සිත දෙස හැරී බැලීමට උත්සුක වෙයි. 
එමගින්‌ සිත එක්‌ අරමුණකට නංචා ගැනීමෙන්‌ කුසල්‌ සිත්හි රඳවා තැබීම 
සමාධි නාම්යෙන්‌ ගැනේ. ඵය ශීල සංවරය තුළින්‌ පිහිටුවන මූලික පදනම 
මත ම රැඳ වියයුතු හෙයින්‌ “කුසල්‌ සිත්හි ඒකාග්‍රතාව සමාධිය" යි කියනු 
ලැබේ. හා 


බාහිර හා අධ්‍යාත්මික ලෝකය අරමුණු කොට ගෙන සිත දෙස බැලිම නම්‌ 
වන මේ භාවනාව සමථ--විපස්ඝනෘා යනුවෙන්‌ දෙවැදෑරුම්‌ කොට හැඳින්‌ චේ. 
විමුක්තිගාමී මාර්ගයෙහි දෙවැනි පියවර වන සමාධිය සමථය මාර්ගයෙන්‌ 
' ලබා ගන්නා අතර බෞද්ධ භාවනා ක්‍රම්යෙන්‌ ම සාක්ෂාත්‌ කටයුතු වූ 
ප්‍රඥාචබෝධය විපස්සනා මගින්‌ ලබා ගත යුත්නේ වෙයි. 


(1) සමථ භාවනා : 


පුද්ගලයාගේ සිත නිරන්තරයෙන්‌ කාමච්ඡන්ද ආදී නීවරණ ධර්මයන්ගෙන්‌ 
ආචරණය වී තිබේ. එම ආවරණයේ ශක්තිය යටපත්‌ කර දමා, සංසිඳුවාලීම්‌ 
සමථ නමින්‌ හැඳින්‌ වේ. ඒ සඳහා සිත අරමුණින්‌ බැහැර විය නොදී එක්තැන්‌ 
කොට ගෙන නැවත නැවන වැඩිම්‌ සම්ථ භාවනා නමි. සමාධි හාවනා, 
චිත්ත භාවනා යන නම්‌ වලින්‌ හැඳින්වෙනුයේ ද මේයයි. ආය* අෂ්ටාංගික 
මාර්ගයෙහි සනි හා සමාධි යන අංග දෙක සම්ථ භාවනාව සඳහා උපයෝගී 
වෙයි. 


. චින්ත චෛතසික ධර්මයන්‌ විවිධ වූ රූප ශබ්ද ආදී අරමුණු කරා පැතිර 

වීසිරී යනු නොදී තම්න්‌ තෝරා ගත්‌ එකම්‌ අරමුණෙක රඳවා පිහිටුවා තැබීම 
මානසික ශාන්තිය සඳහා අත්‍යවශ්‍යය. ශීල සංවරයෙන්‌ තොරව මෙය කළ 
නොහැක්කකි. එහෙයින්‌ භාවනෘභිලාශී පුද්ගලයා විසින්‌ ප්‍රථමයෙන්‌ 
සීල සංවරය ඇති කර ගත යුතුය. කල්‍යාණ මිත්‍රයෙකු වෙත එළඹි ඔහු විසින්‌ 
නිර්දේශ කරනු ලබන කර්ම්ස්ථානයක්‌ අනුව සිත වැඩීම්ට උත්සුක විය යුතුය. 
කර්මස්ථාන යනුවෙන්‌ අදහස්‌ කෙරෙන්නේ සිත එකඟ කර ගැනීම සඳහා 
උපයෝගී කර ගන්නා අරමුණයි. ආනාපාන සතිය කර්මස්ථානයක්‌ 
(කම්ටහන්‌) වන්නේ ආශ්වාස -- ප්‍රශ්වාස දෙක සිත එකහඟ කිරීම සඳහා 
යෝග්‍ය අරමුණක්‌ කරගන්නා හෙයිනි. 


සෑම නැනක්ම භාවනාවට සුදුසු නොවේ. නානා පලිබෝධයන්ගෙන්‌ 
තොර යෝග්‍ය පරිසරයක්‌ තෝරා ගැනීම්‌ කර්මස්ථානාවාර්යවරයාගේ 
උපදෙස්‌ අනුව කළයුත්තකි. යෝගාවචරයා රාග, දෝස, මෝහ, සද්ධා, 
බුද්ධි, විතක්ක යන චරිතයන්ගෙන්‌ කවරක්‌ බහුල කොට ඇත්නේදයි විම්සා 
එයට ගැලපෙන කම්ටහන්‌ භා පරිසරයක්‌ හඳුන්වා දී භාවනා කිරීමට අවශ්‍ය 
උපදෙස්‌ ලබාදීම කලා්‍ය්‍යාණ මිත්‍රයාගේ යුතුකම්‌ වන්නේය. 
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සම්ථ භාවනා සඳහා අරමුණු වශයෙන්‌ කර්මස්ථාන 40 ක්‌ බෞද්ධ සම්ප්‍රදාය 
තුළ දක්නට ලැබේ එනම්‌ : 
ං දස කසිණ 
දස අසුභ 
දස අනුස්සති 
චතු බ්‍රහ්ම විහාර 
චතු ආරුප්ප 
ආහාරයෙහි පටික්කූලයඤ්ඤාව 
චතූධාතු වචත්ථාන යනුවෙනි. 


භාවනාවේ සාර්ථකත්වය රඳා පවතිනුයේ මේවා අතුරෙන්‌ අනුරූප වූ 
කම්ටහනක්‌ තෝරා ගැනීම මතය. සම්බෝධි ඥානය සඳහා අනේක දුෂ්කර 
ව්‍රත සමාදානයෙන්‌ නිරර්ථක වෙහෙසක්‌ ලද සිද්ධාර්ථ ගෞතම්යන්‌ වහන්සේ 
අවසන්හි දී තම්න්‌ කුඩා කල පුරුදු කළ, වප්ම්භුල්‌ දිනකදී ද ක්‍රියාත්මක කළ 
ආනාපානසතිය මුල්තැනට ගත්හ. ඉුල්ලපන්ථක ආදි ශ්‍රාවකයන්‌ සඳහා 
කමටහන්‌ දී ඇති ආකාරය ද මෙහිදී සිහිපන්‌ කළ හැකි ය. 


සමථ භාවනාවෙහි ප්‍රතිඵල : 
රාගාදි කෙලෙස්වලින්‌ භරිත පුද්ගලයාට මානසික සැනසුම්ක්‌ කිසිළීටක 

නැත. කිසිවකිනුදු සෑහීමක්‌ නොලැබේ. ඊට හේතුව කාමච්ඡන්ද දී හීවරණ 
ධර්මයන්ගෙන්‌ සිතීමේ ශක්තිය ආවරණය චී ඇති හෙයිනි. එම ධර්මයන්‌ 
ගෙන්‌ මිදෙන ප්‍රමාණයට සැනසුම්‌ හා සහනය ලබාගත හැකි වෙයි. ලෞකික 
ජීවිතය තුළදී ලදහැකි කාම්‌ රූප අරූප භූමිවලට අයත්‌ ධ්‍යාන සමාපත්තී 
ආදිය ද, ඉද්ධිවිධාදි ප ඤ්චවිධ අභිඥාවේ ද සමථභාවනා මාර්ගලයන්‌ ලද 
හැකි උසස්‌ ප්‍රතිඵලයෝය. ප්‍රාග්‌ බෞද්ධ යුගයේ දී පවා සම්ථය පිළිබඳව 
අවබෝධය ලබා විශිෂ්ට ශක්තින්‌ ලබාගත්‌. සෘෂිවරු භාරතයේ වූහ. අසිත 
දේවල, ආලාරකාලාම, උද්දකරාමපුත්ත ආදී සෘෂිචරයන්‌ කෙලෙස්‌ සමථය 
කොට පඤ්චඅභිඥා හා ධ්‍යාන සමාපත්ති ලබා වාසය කළ අයුරු බෞද්ධ 
සාහිත්‍යයේ ප්‍රකට කරුණකි. බුද්ධිසම්පන්න පෘථග්ජනයන්‌ ලෙස හැඳින්‌- 
වෙන ඔවුහු ධ්‍යාන සමාපත්ති ප්‍රතිලාභය පරම්සුවය ලෙස සලකා එයින්‌ 
සැනසුනහ. අහිඥා නම්‌ : 

(1) සෘඳ්ධිප්‍රාතිහාර්ය දුක්වීමේ හැකියාව 

(2) දිව්‍යමය කණ්‌ ඇති බව 

(8) අනුන්ගේ සිත්‌ දන ගැනීමේ හැකියාව 

(4) පෙර ආත්ම්භාවයන්‌ දුකීමේ හැකියාව 

(5) දිවැස්‌ ඇති බව 
යන පසයි. ප්‍රථම, ද්විතීය, තෘතීය හා චතුර්ථ වශයෙන්‌ ධ්‍යාන සතරකි. 


ආකාසානඤ්චායතන, විඤ්ඤාණඤ්චායතන, ආකිඤ්චඤ්ඤායතන, නේව- 
සඤ්ඤානාසඤ්ඤායතන යන අරූපාවචර සමාපත්ති සතරද එයට එක්කොට 
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අෂ්ට සමාපත්ති නම්‌ කොට ඇත. මේවා ඇසුරෙන්‌ ලෞකික වශයෙන්‌, 
චිත්තේකග්ගතාව මුල්‌ කරගෙන, ලද හැකි උසස්‌ ම ලෞකික සුවය ලහභා 
කර ගන හැකිය. 


(2,) විපස්සනා භාවනා : 


බෞද්ධ ආර්ය මාර්ගයේ උසස්තම පියවර චන ප්‍රඥාව සාක්ෂාත්‌ කර ගැනිම්‌ 
සඳහා බාහිර හා අධ්‍යාත්මික ලෝකය දෙස යථාර්ථවන්ව බැලිය යුතුය. 
එය කළ කැක්කේ අනිත්‍යය, දුක්ඛය, අනාත්මය යන ත්‍රිවිධ ලක්ෂණයන්‌ 
හඳුනා ගැනීමෙනි. සිත එකඟ කිරීම්කින්‌ තොරව එය ක්‍රියාත්මක කළ හැකි 
නොවේ. යෝගාවචරයෙකු වීම සඳහා අවශ්‍ය මූලික අංගයන්‌ සම්පූර්ණ 
කොට කය, වචනය හා සිත යන තිදොර සංවර කර ගෙන අනතුරුව යෞනි- 
සෞමනසිකාරයෙන්‌ යුතුව අනිත්‍යාදී ලක්ෂණයන්‌ දෙස බැලීම විපස්සනා 
නමි. ී 


විදර්ශනා මාර්ග 


යෝගාවචරයා විදර්ශනාව වැඩීම සඳහා ලෝක ස්වභාවය පිළිබඳ ප්‍රමාණ 
වත්‌ අවබෝධයක්‌ ලබා තිබිය යුතුය. ඊශ්වර නිර්මාණ වාදය, අහේතු 
අප්පච්චය වාදය ආදි කොට ඇති මිථ්‍යා දෘෂ්ටි වලින්‌ වැසී සිටින්නාට යථාව 
බෝොධය සුකර නොවේ. සම්මාදිට්ඨි, සම්මා සංකප්ප යන දෙක මාර්ග 
අංගයන්හි මුලින්ම සඳහන්‌ වන්නේ මෙලොව පරලොව විශ්වාස කිරීම, 
හේතුඵල ධර්මය (පටිච්චසමුප්පාදය) අවබෝධ කිරීම සඳහා උත්යුක වීම 
යන මූලික අංගයන්හි අවශ්‍යතාව සලකාය. 


පුද්ගලයා ඉන්ද්‍රියයන්‌ මගින්‌ ඒ ඒ අරමුණු පිළිබඳ දනීමක්‌ ලබන අතර සුඛ 
දුක්ඛ ආදී යම්කිසි ආකාරයක වින්දනයක්‌ ද ලබයි. අරමුණ හඳුනා 
ගැනීමෙන්‌ පසු හෙතෙම්‌ සිතින්‌ එහි ස්වභාවය පිළිබඳ තර්ක කරයි. අරමුණ 
යුඛ වේදනා ගෙන දෙන්නක්‌ නම්‌ එය තමා අයත්‌ කර ගැනීමටත්‌, දුක්ඛ 
වේදනා සහගත නම්‌ එය ඉවත්‌ කරලිමටත්‌ සිතයි. ප්‍රපඤ්ච නාමයෙන්‌ 
හැඳින්වෙන මේ සිතිවිලි පෘථග්ජන පුද්ගලයා තුළ මොහොතක්‌ පාසා 
පහළවීම ස්වභාවිකය. කාමාවචර ලෝකයෙහි පවත්නා මේ පොදු ලක්ෂණය 
දෙස විදර්ශනානුයෝගී පුද්ගලයා බලන්නේ සාමාන්‍ය මනුෂ්‍යයෙකු බලන 
ආකාරයෙන්‌ නොවේ. ඔහු රූපයක්‌ දකින විට, ශබ්දයක්‌ අසන විට, ගඳ 
සුවඳ, රස හෝ පහසක්‌ දනෙන විට එය ග්‍රහණය කිරීමට හෝ බැහැර කිරීමට 
වඩා එහි ආශ්වාදය, ආදීනවය හා ඉන්‌ ඉවත්වීමෙන්‌ (නිස්සරණා ලැබෙන 
අනුසස්‌ ගැන ද සිතයි. 


මී 


ඉන්ද්‍රීයගෝචර වන අරමුණ ඉතා සියුම්‌ ලෙස විශ්ලේෂණය කර :බැලීම 
විදර්ශනා භාවනානුයෝගී පුද්ගලයාගේ ස්වභාවයයි. නිදසුනක්‌ ලෙස ඉතා 
අගනා දකුම්කලු රියක්‌ නිරීක්ෂණය කරන ආකාරය දුක්විය හැකිය. රියෙහි 
රෝදයක්‌ පම්ණක්‌ ගෙන 'මේ රිය' යයි නොකියයි. හිඳ ගන්නා ආසනය ද ඊය 
නොවේ. ක්‍රියාත්මක කෙරෙන එන්ජින්‌ යන්ත්‍රය ද රිය නොවේ. ඒවා 
වට කර ඇති කූඩුව හෝ එහි වර්ණය හෝ රිය වශයෙන්‌ නො ගැනේ. 
එහෙත්‌ ඒ සියල්ල එක්‌ වූ විට හඳුනා ගැනීම සඳහා පාපැදිය, යතුරුපැදිය, 
කාරය, බසය, ලොරිය ආදී නම්ක්‌ තබා ගෙන ඇත. රුපියල්‌ දහස්‌ ගණනක්‌, 
ලක්ෂ ගණනක්‌ දී රථයක්‌ හිමිකර ගන්නා නමුදු එය මොහොතින්‌ මොහොත 
කැඩී බිඳී යන සැටිත්‌, හදිසි අනතුරක දී නිමම්ෂයකින්‌ සුණු විසුණු වන සැටිත්‌ 
දක්නට ලැබේ. මේ අයුරින්‌ සියලු සංස්කාර ධර්ම්යන්ගේ පොදු ලක්ෂණයක්‌ 
අවබෝධ කර ගැනිම්‌ විපස්සනා භාවනාවෙන්‌ කෙරෙන කාය$ය වේ. නිත්‍ය 
නොවන සියල්ල වෙනස්‌ වචී යන විට ඇති වන්නේ දුකකි. අතෘප්තිකර 
ස්ව්භාවයකි. ඒ නිසා අනිතාං හා දුක්ඛ ලක්ෂණ වලින්‌ යුතු රූපෘ දී ස්කන්ධ 
පඤ්චකය එක්‌ කොට ගෙන 'ඒ මම වෙමි' යි කියා හෝ **එය මගේය"" කියා 
හෝ අයිති කර ගැනීම්ට්‌ කිසිවක්‌ නොමැනි බව (අනාත්මය) අවබෝධ කර 
ගැනීම්‌ විදර්ශනාව මගින්‌ කළ යුත්තකි. ත්‍රිලක්ෂණාවබෝධය ලබා ගක්‌ 
පුද්ගලයා එතැනින්‌ නොනැවති පුබ්බෙනිවායානුස්සති, දිබ්බවක්ඛ, ආසවක්‌- 
ඛය යන ඤාණයන්‌ සඳහා උත්සුක වෙයි. එම ධර්මයන්‌ ආසේවනය, 
භාවනය හා බහුලිකරණය මගින්‌ පරම්‌ නිෂ්ටාව වචන විමුක්ති සුබය ප්‍රත්‍යක්ෂ 
කර ගනී. 
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අභිධර්මයේ මූලික ඉගැන්වීම 
හැඳින්වීම 


බුද්ධවචනය, අධ්‍යයනය කිරීමේ පහසුව තකා ඒ ඒ යුගවල දි විවිධාකාර 
යෙන්‌ වර්ගකර ඇත. ඒ වර්ග කිරීම්‌ අතුරෙන්‌ චිනය පිටකය, සූත්‍ර පිටකය, 
අභිධර්ම පිටකය යනුවෙන්‌ ත්‍රිවිධව බෙදා හැදෑරීම්‌ දිර්ඝ කාලයක පටන්‌ පවතින 
සරල ක්‍රමය වේ. චිනය පිටකය වනාහි භික්ෂු ~ භික්ෂූණී දෙපිටිසෙහි කායික 
වාචසික සංවරය සඳහා ප්‍රඥප්ත ශික්ෂාපද භා වත්‌ පිලිවෙත්‌ බහුල වශයෙන්‌ 
අන්තර්ගත කොටසය. තථාගතභාෂිත, ශ්‍රාවකභාෂිත හා වෙනත්‌ ආකාරයේ 
සියලු ඉගැන්වීම්‌ ලෝක ව්‍යවහාරයට අනුව අවබෝධ කර ගැනීමට පහසුවන 
පරිද්දෙන්‌ සංග්‍රහ කරන ලදුව නිකාය ග්‍රන්ථ ,නාම්යෙන්‌ හඳුන්වනු ලබන්නේ 
සූත්‍ර පිටකයයි. තථාගත දේශනයන්හි හරය මාතිකා වශයෙන්‌ ගෙන ඒවා ඉතා 
ගැඹුරෙන්‌ හා සියුම්‌ ලෙසින්‌ චිග්‍රහ කොට දක්වෙනුයේ අභිධර්මපිටක යෙහිය. 
මනෞ ගෝචර ධර්ම සන්ත්ව, පුද්ගල ප්‍රඥප්තිවලින්‌ තොරව, දේශක -~- ශ්‍රාවක 
විශේෂතා බැහැරකොට, සංශ්ලේෂණ, විශ්ලේෂණ මාර්ගයන්ගෙන්‌ පැහැදිලි 
කරදීම අභිධර්මයෙහි විශේෂ ලක්ෂණයයි. 


පරමාර්ථ ධර්ම සතර 


අභිධර්මයෙහි අන්තර්ගත ධර්ම්‌ කොටස්‌ මූලපාඨයන්‌ හා අට්ඨකථා, 
ඇසුරෙන්‌ සංග්‍රහ කොට ඉදිරිපත්‌ කරන අනුරුද්ධ ආචාර්යපාදයන්‌ වහන්සේ 
එකි ධර්මයන්‌ කොට්ඨාශ සතරකට බෙදා දක්වති. එනම්‌ : චිත්ත, 
චෛතසික, රූප, නිබ්බෘාණ යනුවෙනි. ඒවා '*සතර පරමාර්ථ ධර්ම" 
නාම්යෙන්‌ ද හඳුන්චා දෙනු ලැබේ. අර්ථකථනයේදී ටීකා ආචාර්යවරු 
පරමාර්ථ ශබ්දය උතුම්‌ වූ, විපරීත නොවූ අර්ථය යනුවෙන්‌ ද, උසස්‌ ඥානයට 
ගෝචර වචන අර්ථය යනුවෙන්‌ ද විග්‍රහ කෙරෙති. දේග, කාල, පුද්ගල 
ආදි වශයෙන්‌ වෙනත්‌ ස්වභාවයකට පත්‌ නොවන යථාර්ථය, සත්‍ය ස්වභාවය 
නිරූපනය කිරිම සඳහා පරම්ත්ථ ශබ්දය යොදා ගෙන ඇති බව එයින්‌ පෙනේ. 


වෙනත්‌ ආකාරයකින්‌ පිරික්සා බලන කල්හි අත්ථ යනු යම්කිසිවක්‌ 
පිළිබඳව ඇස්‌, කන්‌, නාසා දී ඉඳුරන්‌ මගින්‌ සිතට දනෙන හෝ වැටහෙන 
අදහසය. එය අංශ, කොටස්‌, භාග ආදී වශයෙන්‌ බේදා ගෙන ගොස්‌ මූල 
ඒකකය දක්වා මෙනෙහි කිරීමේන්‌ අවසානයේදී ලබාගත හැකි අදහස ~ 
අර්ථය පරම අර්ථයයි. පසිඳුරන්‌ මගින්‌ දනීම ලබා ඒ අනුව කෙරෙන 
ව්‍යවහාරය වනාහි තාචකාලික වූවකි. යථාර්ථය, සත්‍යය ආදී කිසිදු නමකින්‌ 
එය වෙසෙසා දක්චිය නො හැකිය. හුදෙක්‌ ව්‍යවහාර පහසුව .තකා තබා 
ගනු ලබන නම්‌ ගම්‌ ඇසුරු කර ගත්‌ සම්මුති මාත්‍රයක්‌ පමණි එහි ඇත්තේ. 
නිදසුනක්‌ වශයෙන්‌ චී ඇටයක්‌ හඳුනා ගන්නා ආකාරයෙහි විවිධත්වය සලකා 
බැලිය භැකිය. වී ඇටයේ පොත්ත ඉවත්‌ කර ගත්‌ විට එය දහවියා නමි. 
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ඇතුළත කොටස හභාල්ය. එයම්‌ නම්බා ගත්‌ කල බන්හුලකි. කුඩු කර ගත්‌ 
විට පිටිය. මේසේ දක්නට ලැබෙන නම්‌ යම්කිසි ද්‍රවායක එක්‌ එක්‌ අවස්ථා 
චක්‌ හඳුනා ගැනීම සඳහා තබන ලද සම්මුති පමණක්‌ බව පැහැදිලි වෙයි. 
මොහොතින්‌ මොහොත විපරීත ස්වභාවයට පත්වීම ද එහිදීම දක්නට ලැබේ. 
එකී ධර්මයන්ගේ මූලික අවස්ථාව හෙවත්‌ හුදු ශක්ති ස්වභාවය පරමාර්ථ 
නමින්‌ හැඳින්‌ වේ. රූප ධර්ම්යන්ටත්‌ වඩා සියුම්‌ වූ ශක්ති පිශේෂ වන 
චිත්ත චෛතසික ධර්ම පිළිබඳව ද මේ ආකාරයෙන්‌ දතයුත්තේය. 


චිත්ත, චෛතසික, රූප යන ධර්මයන්හි හට ගැනීම සිදු වනුයේ ඒවා 
ඇතිවීමට හේතුවන ධර්මයන්ගේ ඒකරාශී වීම නිසාය. සංඛත නමින්‌ 
හැඳින්වෙන්නේ ඒ අර්ථයෙනි. ඉපදීම හා චිනාශ වීම ස්වභාච කොට ඇති 
හෙයින්‌ සංඛත සියල්ල අනිත්‍යය. එහෙත්‌ නිවණ හේතු ~ ප්‍රත්‍ය මගින්‌ හේතු 
ධර්මයන්ගේ ඒකරාශිවීම නියා ඇති වූවක්‌ නො වේ. ප්‍රත්‍යක්ෂකර ගත 
යුත්තකි. එය අසංඛතය. චින්ත, චෛතසික හා රූප ලෞකික ඥානයට 
අරමුණු වචන අතර නිවණ අරමුණු වනුයේ ලෝකෝත්තර ඥානයටය. 


1. පරිවචෙඡදය 
චික්ත (සිත) 


සිත යනු දැනීම ඇනි කරන ශක්තියයි. ඉන්ද්‍රිය හා ආරම්මණයන්ගේ 
ගැටීම -- හැපීම නිසා දනීම ඇති වේ. ඇස ඉන්ද්‍රියයකි, රූපය අරමුණකි. 
ඒ දෙක එකට ගැටීම හෙවත්‌ ස්පර්ශය නිසා සිතක්‌ ඇති වේ. එනම්‌ රූපය 
පිළිබඳ දානීමක්‌ පහළ වේ. එය චක්ඛු විඤ්ඤාණ නමින්‌ ව්‍යවහාර කෙරේ. 
අරමුණක්‌ දුනීම එය හඳුනා ගැනීම්‌ නො වේ. හඳුනා ගැනීම වනාහි දෘනීමට 
අනතුරුව පහළ වන වෙනත්‌ සිතකි. සෝත විඤ්ඤාණය, ඝෟෘණ විඤ්ඤාණය 
ආදියෙහි පහළ වීම ද මේ ආකාරයෙන්‌ අවබෝධ කර ගත යුතුය. අරමුණක්‌ 
ඉන්ද්‍රිය ගෝචර වන සෑම්‌ අවස්ථාවකම්‌ සිතක්‌ පහළ වේ. තද නින්දේ 
සිටින චිට පවා සිත යම්කිසි අරමුණක්‌ හජනය කරයි. සිහින දකිනුයේ ඒ 
අරමුණු නිසාය. අරමුණක්‌ රහිතව හෝ ඉන්ද්‍රියය අරමුණ කරා මෙහෙය 
චීමකින්‌ තොරව හෝ සිතක්‌ ඇතිවිය නො හැකි බව මෙහිදී විශේෂයෙන්‌ 
සඳහන්‌ කළ යුතුය. . 

*අරමුණු දනගැනීමේ ශක්තිය' යනුවෙන්‌ හැඳින්වීමේදී සිත යනු ඒකකයකි. 
එහෙත්‌ එහි ඇතිවීම (උප්පාද) හා නැතිවීම්‌ (වය) යනුවෙන්‌ ද්විවිධව හෝ 
උප්පාද, ඨීති, භංග යනුවෙන්‌ ත්‍රිවිධව හෝ කාලය අනුව නැවත වර්ග කිරීමක්‌ 
ඇත. ඒවා එකිනෙකක්‌ චිත්තක්ෂණ යනුවෙන්‌ දුක්වේ. එනම්‌ එක්‌ සිතක 
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ආයුෂ කාලයයි. ක්ෂණයක්‌ පාසා ඇතිව නැතිවන සිත්‌ කුසල, අකුසල 
ආදි ගුණවාචක ශක්තීන්‌ ද ඇසුරු කොට ගෙන කොටස්වලට බෙදා විවිධ නම්‌ 
යොදා හැඳින්වීම අහිධර්මයේ විශේෂ ලක්ෂණයයි. 


සිතෙහි ප්‍රභේද 


සිත කොටස්‌ වශයෙන්‌ හැදෑරීමේහි දී භූමි වශයෙන්‌ චතූර්විධ ව දෘක්වීම 
සරල හා පැහැදිලි ක්‍රම්යකි. කාමාවචර, රූපාවචර, අරූපාවචර, ලෝකෝත්‌ 
තර යනු ඒ සතරය. ලෞකික හෝ ලෝකය ඉක්මවා සිටි සිත්‌ ලෙසින්‌ 
සඳහන්‌ කිරීමේ දී ලෝකය වශයෙන්‌ ගැනෙනුයේ බඹයක්‌ පමණ වූ මේ 
සිරුරය. මිනිසා තුළම විවිධ අවස්ථා හා අරමුණු අනුව පහල චන මේ සින්‌ 
බෙදා දක්වීමේ දී සියල්ල එක්‌ සිය විසි එකක්‌ (121) වේ. 


කාමාවචර 54 
රූපාවචර සිත්‌ 15 
අරූපාවචර සින්‌ 12 


ලොෝකෝන්තර සින්‌ 40 


මේ සෑම සිතක්‌ ම කර්ම, විපාක, ක්‍රියා යන සිත්‌ වර්ග තුනෙන්‌ එකකට 
අයත්‌ වේ. ි 


කර්ම සිත්‌ නම්‌ අලෝභ, අදෝස, අමෝහ යන සිතිවිලි මුල්‌ වූ යහපත්‌ 
ගණයෙහි ලා සැලකෙන ක්‍රියාවක්‌ හෝ ලෝහ දෝස මෝහ යනුවෙන්‌ 
අයහපත්‌ සිතිවිලි මුල්‌ වූ ක්‍රියාචක්‌ හෝ කරනු ලබන කල්හි ඇති චන සිතයි. 
ක්‍රියාව යහපත්‌ වන අවස්ථාව සලකා කුසල සිත නමින්‌ ද, අයහපත්‌ වන 
අවස්ථාව සලකා අකුසල සිත නමින්‌ ද වාවහාර කෙරේ. හේතු සිත යන 
වෙනත්‌ නාමයකින්‌ හැඳින්වෙනුයේ ද. කර්ම සිත මය. 


ඇතැම්‌ සිතක්‌ අදුළ චූ කර්මයක (හේතුවක) ප්‍රතිඵලය වේ. එවිට ඒ 
චීපෘක සිත නමි. ප්‍රතිසන්ධිය ලබන අවස්ථාවේ දී පහළ වනුයේ විපාක 
සිතකි. 


පුහුදුන්‌ මිනිසා තුළ පහළ වන කර්ම්‌ සිත හේතුව වශයෙන්‌ සිට එයින්‌ ඵල 
උපදවයි. සුදුසු අවස්ථාවේ දී විපාකයක්‌ ගෙන දේ. එහෙත්‌ එකී 
සිත රහතන්‌ වහන්සේ තුළ ජනනය වීමේදී ඵල රහිතය. ක්‍රියා මාත්‍රයක්‌ 
පමණි. එහෙයින්‌ ම එම සිත ක්‍රියා සිත නමින්‌ හැඳින්වේ. 
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(1.) කාමාවචර සික්‌ 


එකම සින ඒ ඒ අවස්ථා අනුව වර්ග කෙරෙනුයේ එකිනෙකට ඇති විශේෂ 
ලක්ෂණ සලකා ගෙනය. කාමාචචර නමින්‌ කාම්ලෝකයන්හි උත්පත්තිය 
ලැබීමට හේතුවන්නාවූද, අපාය, මිනිස්ලොව හා දෙව්ලෝ යන එකි කාම්‌ 
භූමින්ති බහුල වශයෙන්‌ ක්‍රියාත්මක වන්නාවූ ද සිත්‌ පණස්‌ සතරකට බෙදු 
ඳුක්වේ. එනම්‌ : 


(අ) අකුසල සිත්‌ 12 
(ආ) අහේතූක සිත්‌ 18 
(ඈඇ) සෞභන සින්‌ 24 
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(අ) අකුසල සිත්‌ 

ලෝභ, දෝස, මෝහ යනු අකුසල මූලයෝය. ඒ මූලයන්‌ අතුරෙන්‌ 
ලෝහය මුල්කොට උපදින අකුසල සිත්‌ අටකි. එනම්‌, 

1. සෝමනස්ස සහගත දිට්ඨිගත සම්පයුත්ත අසංඛාරික සිත 
සෞමනස්ස සහගත දිට්ඨිගත සම්පයුත්ත සසංඛාරික සිත 
සෝමනස්ස සහගන දිට්ඨිගත විප්පයුත්ත අසංඛාරික සිත 
සෝමනස්ස සහගත දිට්ඨිගත චිප්පයුත්ත සසංඛාරික සිත 
උපෙක්ඛා සහගත දිට්ඨිගත සම්පයුත්ත අසංඛාරික සිත 
උපෙක්ඛා සගගත දිට්ඨිගත සම්පයුත්ත සසංඛාරික සිත 


ක්‌ න හූ ඞ ස ॥ම 


උපෙක්ඛා සහගත දිට්ඨිගත වචිප්පයුත්ත අංසඛාරික සිත 
උපෙක්ඛා සහගත දිට්ඨිගත චිප්පයුත්ත සසංඛාරික සිත 


ඉහත සඳහන්‌ වූ පරිදි ලෝභය මුල්‌ කොට ඇති වචන සිත්වල ප්‍රධාන 
ලක්ෂණ දෙකක්‌ ඇත. එනම්‌ සෝමනස්ස හා උපෙක්ඛා සහගත බවයි. අරමුණ 
කෙරෙහි ඇලෙමින්‌ මිහිරි ආශ්වාදයක්‌ විඳීමේ ස්වභාවය සෞමනස්සඝ නමි. 
එබඳු චින්දනයක්‌ හෝ එහි විරුද්ධ ලක්ෂණය වන දෝමනස්ස හෝ ඇති 
නොවී පවත්නා මැදහත්‌ සින උපේක්ඛා නමි. ලෞහභමූලික සියලු සිත්‌ 
දිට්ඨිගත සම්පයුත්ත හෝ විප්පයුක්ත වේ. දිට්ඨි නම්‌ 'පච්‌ නැත, පින්‌ නැත, 
මෙලොචවක්‌ පරලොවක්‌ නැත. කර්මයක්‌ විපාකයක්‌ නැත': යනාදී වශයෙන්‌ 
ඇති වන චැරදි දෘකීමයි. එයින්‌ යුක්තවීම්‌ හෝ වෙන්වීම දිට්ඨිගත සම්ප 
යුත්ත ~ චිප්පයුත්ත යන පදවලින්‌ දුක්වේ. බාහිර පුද්ගලයෙකුගේ භෝ 
බලවේගයක මෙහෙයවීමක්‌ නැතිව ඇතිවන්නේ අසංඛාරික සිතය. එබඳු 
මෙහෙයවීමක්‌ නිසෘ හෝ උත්සාහවත්‌ කරවීමක්‌ නිසා ඇතිවනුයේ සසංඛෘරික 
සිතයි. 
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සොරකම්‌, කාම්යෙහි වදරවා හැසිරිම, බොරු කීම, කේළාම්‌ කීම, හිස්‌ වචන 
කීම්‌, දඩි ලෝභය, මිසදිටුබව යන අකුසල්‌ කෙරෙනුයේ ලෝහ මූලික සිත්‌ 
නිසාය. සමාජය ගැන හෝ සමාජ චාරිත්‍ර ~ වාරිත්‍ර ගැන හෝ තැකීම්ක්‌ 
'නොකොට, තම්න්‌ ගැන පමණක්‌ සිතා ආන්මාර්ථකාමීව කෙරෙන අකුසල්‌ 
මේ ගණයෙහි ලා සැලකේ. 

ද්වේෂය මුල්‌ කොට පහළ වන දෝසමූලික සිත්‌ දෙකකි. 

1. දෝමනස්ස සහගත පටිඝයම්පයුත්න අයංඛාරික සිත. 

8. දෝමනස්ස සහගත පටිඝසම්පයුන්ත සසංඛාරික සීත. 


දොම්නස, අමනාපය හෝ තරහගතිය යන ලක්ෂණවලින්‌ යුක්තව අරමුණ හා 
ගැටීම මේ දෝෂමූලික සිත්වල විශේෂ ලක්ෂණයයි. පටිඝ යනු විරුද්ධව 
භැපීම හෝ ගැටීමයි. 


මෝහය මුල්‌ කොට පහළවන මෝහමූලික සිත්‌ දෙකකි. 


1. උපෙක්ඛා සහගත චිචිකිච්ඡා සම්පයුත්ත සිත. 
8. උපෙක්ඛා සහගත උද්ධච්ච සම්පයුත්ත සිත. 
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මෝහමුලික සින්වල විශේෂයෙන්‌ දක්නට ඇති ලක්ෂණ දෙකක්‌ නම්‌ 
විචිකිච්ඡාවෙන්‌ යුක්තවීම හා උද්ධච්චයෙන්‌ යුක්තවීම්යි. චිචිකිච්ඡා නම්‌ 
සැකයයි ; තෙරුවන්‌, පව්‌~පින්‌ ආදිය පිළිබඳව සැකසහිත බව එයින්‌ අදහස්‌ 
කෙරේ. ළඋළද්ධච්ච නම්‌ කලබල ගතිය හෙවන්‌ නොසන්සුන්‌ බවයි. ලෝක 
ධර්මයන්ගේ යථා ස්වභාවය අවබෝධ කර ගැනීමේ ශක්තියක්‌ මේ මෝහ 
මූලික සිත්වලට නැත. එහෙයින්‌ ලෝහමූලික හෝ දෝසමූලික සින්වලින්‌ 
කෙරෙන පමණ බැරෑරුම්‌ අකුසල කර්ම මේ සිත්වලින්‌ සිදු නොවේ. දුර්වල 
සිත්‌ වශයෙන්‌ ගැනෙන හෙයිනි. 


(ආ) අභේතුක සිත්‌ : 


අලෝභ, අදෝස, අමෝහ, ලෝභ, දෝස, මෝහ යනුවෙන්‌ දුක්වෙන 
කුසලා'කුසල මූලයක්‌ අභිධර්මයේ දී හැඳින්වෙනුයේ හේතු යන නමිනි. 
හේතු ධර්ම මුල්‌ කොට ගෙන පහල චන සින්‌ සහේතුක නම්‌ වන අතර 
ඒවායින්‌ තොරව ඇති වන සිත්‌ අහේතුක නම්‌ වේ. අටළොස්‌ වැදෑරුම්‌ වන 
අහේතුක සිත්‌ මාලාව අකුසල චිපාක සිත්‌ සතකින්‌ ද, කුසල චිපාක සිත්‌ 
අටකින්‌ ඳ, ක්‍රියා සිත්‌ තුනකින්ද යුක්ත වේ. 
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අකුසල විපාක සිත්‌ : 


උපේක්ඛා සහගත චක්ඛු විඤ්ඤාණය. 
උපේක්ඛා සහගත සෝත විඤ්ඤාණය. 
උපේක්ඛා සහගත ඝාණ විඤ්ඤාණය. 
උපේක්ඛා සහගත ජීව්හා විඤ්ඤාණය. 
දුක්ඛ සහගත කාය විණ්ණාණය. 
උපෙක්ඛා සහගත සම්පටිච්ඡනය. 
උපෙක්ඛා සහගත සන්ත්රණය. 


4 5 


සිත්‌ හටගන්නා තැන්‌ හා ඒවා යේ ක්‍රියාව අනුව ඉහත සඳහන්‌ වර්ගකීරීම 
සිදුකොට ඇත. චිපෘක යනු යම්කිසිවක ඵලයයි. අකුසල්‌ නිසා හෝ 
කුසල්‌ නිසා හෝ අනාගත කාලය හා සම්බන්ධව ඇතිවන සින්‌ විපෘකසිත්‌ 
නමින්‌ දුක්වේ. අහිධර්මයේ දී ඇස, කන, නාසය, දිව, ශරීරය හා හදය 
යන සය සිත්‌ හටගන්නා ස්ථානයෝ වෙති. ඇස ඇසුරැ කොට ගෙන ඇති 
වන දෘනීම්‌ චක්ඛුවිඤ්ඤාණ නමි. සෝත, ඝාණ ආදිය හා සම්බන්ධ විඤ්ඤා- 
ණයන්‌ ද ඒ ආකාරයෙන්‌ හඳුනා ගත යුතුය. ඉන්ද්‍රිය පස ඇසුරෙන්‌ හටගන්නා 
විඤ්ඤාණ පසින්‌ ලබාගන්නා අරමුණු පිළිගැනිම්‌ කෙරෙන සිත සම්පටිච්ඡන 
නමි. එකී අරමුණු විමසා තීරණය කරන සිත සන්තීරණ නමි. කාය- 
විඤ්ඤාණය දුක්ඛ සහගතය. ඉතිරි සින්‌ සයම සුඛ දුක්ඛ දෙකින්‌ තොර වචන 
හෙයින්‌ උපෙක්ඛා සහගත වේ. 


කුසල විපාක සිත්‌ 

1. උපෙක්ඛා සහගත චක්කඛූ විඤ්ඤාණය. 
උපෙක්ඛා සහගත සෝත විඤ්ඤාණය. 
උපෙක්ඛා -සභගත ඝාණ විඤ්ඤාණය. 
උපෙක්ඛා සහගත ජිවිහා විඤ්ඤාණය. 
සුඛ සහගත කාය විඤ්ඤාණය. 
උපෙක්ඛා සහගන සම්පටිච්ඡනය. 
සෞෝමනස්ස සහගත සන්තීරණය. 
8. උපෙක්ඛා සහගත සන්තීරණය. 


න 1/15,4--4,464) ,..~1:) 


අකුසල චිපාක සිත්‌ ලේඛනයට වඩා කුසල විපාක සිත්‌ ලේඛනය වෙනස්‌ 

වන්නේ අවස්ථා දෙකකදීං බව පෙනේ. කාය විඤ්ඤාණය කුසලයේ 

විපාකයක්‌ හෙයින්‌ එය සුඛඝහගතය. අරමුණ අනුව සන්තීරණය දෙකකට 

' බෙදු දක්වා ඇත. ඉන්‌ සෝමනස්ස සන්තීරණය ඇති වනුයේ ඉතා යහපත්‌ 

අරමුණක්‌ ඇතිවිටය. එහි මධ්‍යම අවස්ථාවේදී පෙර සඳහන්‌ කළ අකුසල 
අවස්ථාවේදී මෙන්ම උපේක්ෂා සහගත සන්තීරණ සිතක්‌ පහළ වේ. 
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ක්‍රියා සිත්‌ : 
1. උපෙක්ඛා සහගත පඤ්චද්වාරාවජ්ජන සිත 
2. උපෙක්ඛා සහගත මනෞද්වාරාවජ්ජන සිත 
. සොමනස්ස සහගත හසිතුප්පාද සිත. 


පඤ්ච ද්වාරයන්‌ ආවර්ජනය කිරීම යනු ඇස, කන, නාසය, දිව, ශරිරය යන 
දොරටු පසෙහි ගැටෙන අරමුණු කරා සිත මෙහෙයවීමයි. මනෞද්වාරයෙන්‌ 
ගන්නා අරමුණු මෙනෙහි කිරීම මනොෝද්චාරාවජ්ජන නම්‌ වේ. බුදුන්‌ 
වහන්සේ, රහතන්‌ වහන්සේ බඳු චු නික්ලේශී උත්තමයන්‌ මද සිනාවක්‌ 
පහළ කරන අවස්ථා බෞද්ධ සාහිත්‍යයෙහි වාර්තා වී ඇත. එවන්‌ අවස්ථා 
වලදී උන්වහන්සේලාට ඇති වන සිත අභිධර්මයෙහිදී දක්වෙනුයේ හසිතුප්පාද 
නමිනි. හඞ නො නහා දන්තාග්‍රය පමණක්‌ පෙනෙන සේ සිනාසීම හසිත 
නම්‌ වේ. මෙගි සඳහන්‌ සිත්‌ තුනම්‌ කර්මයක්‌ මහෝ විපාකයක්‌ පසුබිමි 
කොට නොගත්‌ හුදු ක්‍රියා මාත්‍රයක්‌ පමණක්‌ වන ගෙයින්‌ ක්‍රියාසිත්‌ 
වශයෙන්‌ හැඳින්වේ. | 


(ඇ) සෞහන සිත්‌ 


කාමාවචර භූමියෙහි දී පහළවන කුසල, විපාක හා ක්‍රියා වශයෙන්‌ වෙන්‌ 
කොට දසක්විය හැකි සිත්‌ කෘමාචචර සෞහන නමින්‌ හැඳින්‌ වේ. එක්‌ 
කොටසක සිත්‌ අට බැගින්‌ කුසල්‌ සිත්‌, සහේතුක විපාකසිත්‌ හා සහේතුක 
ක්‍රියා සිත්‌ වශයෙන්‌ එකබළඳු නාම මාලාවකින්‌ එම සිත්‌ වෙන්‌ කොට දුක්වේ. 


කාමාවචර කුසල්‌ සිත්‌ 


1. සෝමනස්ස සහගත ඤාණසම්පයුත්ත අසංඛාරික සිත. 
2. සෞමනස්ස සහගත ඤාණසම්පයුත්ත සසංඛාරික සිත. 
5. සෞමනස්ස සහගත ඤාණවිප්පයුත්ත අංසඛාරික සිත. 
4. සෝමනස්ස සහගත ඤාණවිප්පයුත්ත සසංඛාරික සිත. 
5. උපේක්ඛා සහගත ඤාණසම්පයුත්ත අසංඛාරික සිත. 
6. උපේක්ඛා සහගත ඤාණසම්පයුත්ත සසංඛාරික සිත. 
₹. උපේක්ඛා සහගත ඤාණවිප්පයුත්ත අසංඛාරික සිත. 
8. උපේක්ඛා සහගත ඤාණවිප්පයුත්ත සසංඛාරික සිත. 


මේ කුසලචින්ත නාම්‌ ලේඛනය අනුව ඉහත දි සඳහන්‌ කරන ලද අකුසල 
සිත්‌ මෙන්‌ මේවාද එක්‌ සිතකට වඩා අනෙක්‌ සිත වෙනස්‌ වන්නේ ඉතා සුළු 
වශයෙන්‌ බව දැකිය හැකිය. දුනාදී දශ පුණ්‍ය ක්‍රියා කිරීමෙහිදී ඇති වන 
සිතිවිලි (චේතනා) ක්‍රියාත්මක වන්නේ මේ කුසල්සිත්‌ සම්ගය. යම්කිසි 
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සත්‌ ක්‍රියාවක්‌ කිරිමේහිදි සියලු අංගයන්ගෙන්‌ සම්පූර්ණව සෝමනඝ්සඝය ඇති 
චේ. එසේ නොවූ විට ඇති වන සිත උපේක්ඛා සහගතය. කමීපල අදහා, 
සොයා බැලීමෙන්‌ යුක්තව පිනක්‌ කරන විට එය ඤාණසම්පයුත්න වේ. 
නුවණින්‌ කල්පනාකර නොබැලිීමේන්‌ කරන කල්හි ඤාණවිප්පයුත්භ වේ. 
අන්‌ අයෙකුරගේ හෝ බලවේගයක මෙහෙයවීමෙන්‌ තොර බව හා එවන්‌ 
මෙහෙයවීමකින්‌ යුක්තවීම සහිත අවස්ථා අකුසලයෙහි දි මෙන්‌ තේරුම්‌ ගත 
හැකිය. 


ශිෂ්ට සම්පන්න පුද්ගලයා තුල දෛනික ජීවිතයේ දි බහුල වශයෙන්‌ 
පහළ වන මේ සිත්‌ හඳුන්වා දෙනු ලබන්නේ මහා කුසල්සිත්‌ නමිනි. 
වේදනා, ඤාණ, සංඛාර යන ත්‍රිභේදය අනුව සෝභන සිත්‌ එකබඳුව වර්ග 
කෙරෙන ආකාරය මෙසේ හඳුනා ගැනීම පහසුය. 


සහේතුක කාමාවචර චිපාක සිත්‌ හා ක්‍රියා සිත්‌ 


ඉහත සඳහන්‌ පරිදි කුසල්‌ සිත්‌ ලෙසින්‌ ම චිපාක හා ක්‍රියා සිත්‌ හඳුන්වා 
දෙනු ලැබේ. 


කුසල විපාක සිත්‌ සහේතුක හා අහේතුක වශයෙන්‌ ද්චිවිධය. අහේතුක 
කුසල විපාක සිත්‌ මුලදී දක්චන ලදි. අහේතුක සිත්වලට වඩා සහේතුක 
සිත බලවත්ය. මරණින්‌ මතු අභිනව භවයේ ලබන සිත්‌ පරම්පරාව ඒ අනුව 
වර්ග කෙරේ. 


ක්‍රියා සිත්‌ පහළ වනුයේ රහතන්‌ වහන්සේලාටය. පින්‌ යයි සම්මත ක්‍රියා 
දෛනික ජීචිතය තුළ දී රහතුන්‌ අතින්‌ ද සිදුවේ. දාන සීල ආදිය මෙන්ම 
වත්පිළිවෙත්‌ ආදිය ද එයට ඇතුලත්ය. එහෙත්‌ එකී කර්මයන්හි විපාකයක්‌ 
ලැබීම සඳහා මතු භවයක්‌ නොලැබෙන හෙයින්‌ එහි ඇත්තේ ක්‍රියා මාත්‍රයක්‌ 
පමණි. 


(11.) රූපාවචර සිත්‌ 


කාමයන්‌ කෙරෙහි කලකිරුණු පුද්ගලයා පඤ්ච නීවරණ ධර්මයන්ගෙන්‌ 
ඈත්ව කසිණාදියක්‌ අරමුණු කොට ගෙන භාවනා කරයි. එමඟින්‌ ධ්‍යාන 
ලබා ගැනීමේ දී පහළ චන සිත්‌ රූපාවචර සිත්‌ නමින්‌ හැඳින්වේ. ඒවා 
ඇතැම්‌ චිට ධ්‍යාන සිත්‌ නමින්‌ ද හැඳින්වෙන අතර කාමාවචර සික්චලට 
වඩා සියලු ලක්ෂණයන්ගෙන්‌ උසස්‌ ද, බලවත්‌ ද වේ. කුසල, විපාක භා 
ක්‍රියා වශයෙන්‌ රූපාවචර සිත්‌ ත්‍රිවිධය. විතක්ක, චිචාර, පිති, සුඛ, උපෙක්ඛා 
යන ධ්‍යානාංග නම්‌ ලද චෛතසිකයන්‌ පස පසුබිම්‌ කොට ගෙන රූපාවචර 
සිත්‌ පහළ වේ. 


34 


කුසල සික්‌ 
1. චීතක්ක විචාර පීති සුබ ඒකග්ගතා සහිත පඨමජ්‌ ඤාන සිත 
විචාර පීති සුඛ ඒකග්ගතා සහිත දුතියජ්‌ ඤාන සිත. 
පිති සුඛ ඒකග්ගතා සහිත තතියජ්‌ ඤාන සිත 
සුඛ ඒකග්ගතා සහිත චතුත්ථජ්‌ ක්‍ාන සිත. 
උපෙක්ඛා ඒකග්ගතා සහිත පඤ්චම්ජ්ක්‍ධාන සිත. 


ඵා ඥෟ (ම 


ඒකග්ගතා යනු එකම අරමුණක සිත බොහෝ වේලාවක්‌ පවත්වා ගැනීමේ 
ශක්තියයි. එය ධ්‍යාන සින්‌ පසට ම පොදු ලක්ෂණයයි. ධ්‍යානාංග වශයෙන්‌ 
හැඳින්වෙන කරුණු පසෙහි පළමුවැන්නා චිතක්කයයි අරමුණ කරා සිත 
නැංවීම්යි. පසුබසින්නට ඉඩ නොදී නැවත නැවත හෝ සිත අරමුණ කරා 
නංචා ගැනීමෙන්‌ පසුව ඒ අරමුණ අනුව කල්පනා කිරීම හෙවත්‌ සිත අරමුණ 
තුළ හැසිරවීම විචාර නමි. දෙවැනි ධ්‍යාන අවස්ථාවේ දී ප්‍රථම අ ගය වූ 
විතක්කය අනවශ්‍ය හෙයින්‌ එය සඳහන්‌ නො කෙරේ. අරමුණ තුළම 
ක්‍රියාත්මක වන සිත දාන්‌ බාහිර අරමුණුවලින්‌ ඉවත්‌ ව ඇත. එකල්හි ඇති 
වන සතුට පිති නමී. චිත්ත විචේකයෙන්‌ . (බාහිර අරමුණුවලින්‌ සිත 
වෙන්වීමෙන්‌ හටගත්‌ සතුට නිසා ඇති වන ඒකග්‍රතාව මුල්‌ කොට 
ලැබෙන කායික සැපය සුඛ නමි. මානසික හා කායික සුවයන්ගෙන්‌ ද 
ඉවත්‌ ව ලබන චිත්්‌නතෛකාග්‍රතාව උපෙක්ඛා ඒකග්ගතා නම්‌ වේ. 
කාමච්ඡන්ද, ව්‍යාපාද, ථිනමිද්ධ, උද්ධච්ච - කුක්කුච්ච, චිචිකිච්ඡා යන 
නීවරණ ධර්ම පසින්‌ මිදුණු සිත සමථ භාවනා මගින්‌ එකඟ කර ගැනීමේ 
අනුපූර්ව අවස්ථා පසකිී පඨම දුතිය ආදී ක්‍ඤාන සිත්‌ වශයෙන්‌ හෙවත්‌ 
රූපාවචර කුසල සිත්‌ නමින්‌ දෘක්වෙනුයේ. 


රූපාවචර විපාක හා ක්‍රියා සික්‌ 


රූපාවචර විපාක හා ක්‍රියා සිත්‌ ඉහත සඳහන්‌ කුසල සිත්වල ප්‍රභේද හා 
සමානය. චිපෘක ලැබෙනුයේ චුති සිතක්‌ සම්භ ය. එහෙයින්‌ රූප ධ්‍යාන 
ලද පුද්ගලයා ධ්‍යානයෙන්‌ නො පිරිහී කළුරිය කළ හොත්‌ බඹලොව උපදී. 
බුදු සසුනෙන්‌ බැහැර ධ්‍යානලාභි පුද්ගලයෝ ද එම විපාකය ලැබීමට සුදුසු අය 
වෙති. බුදු සසුනෙහි අනාගාමී ඵලය තෙක්‌ මග ~ ඵල ලද අය ඒවාට 
අනුරූපව විපාක ලබති. 


ක්‍රියා සත්‌ ලැබෙනුසේ කෙලෙසුන්‌ නැසූ අයට පමණි. එහි විපාක දීමේ 
ශක්තියක්‌ නැන. එහෙයින්‌ ක්‍රියාමාත්‍රයක්‌ පමණක්‌ ම වේ. කර්ම්‌ සිත්‌ 
ඇසිල්ලක්‌ පාසා කර්ම උපදවයි. එය කාමාවචර, රූපාවචර, අරූපාවචර 
කවර සිතක්‌ තුළඟ්‌ ඇත. විඤ්ඤාණය පහළ කරන්නේ ඒ සිත්‌ විසිනි. 
පට්ච්ච සමුද්පාදය අනුව විඤ්ඤාණයට අනතුරුව නාම්රූප, සළායතන, 
එස්ස, වේදනා, තණ්හා, උපාදාන, භව, ජාති යන මේවා පිළිවෙලින්‌ ඇනි වේ. 
කර්ම සිත්‌ නිසා ඇති වූ මේ නාමරූප ආදිය කර්ම ඉපදීමේ ශක්තිය නැති 
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කළ විගස නැති වී යා යුතුය. කර්ම රැස්‌ කරන්නේ තණ්හාව හා අවිද්‍යාව 
නිසා ය. තණ්හා නැති තැන කරම්‌ රෑස්‌ කිරීම්ක්‌ දනැත. එබඳු අවස්ථාවට 
පත්‌ පුද්ගලයන්ට ඒ ඒ අවස්ථාවේදී පහළ චන සිත්‌ කිරිය (ක්‍රියා) සිත්‌ 
නමින්‌ හඳුන්වන්නේ එහෙයිනි. 


(111.) අරූපාවචර සිත්‌ 


රූපාවචර පඤ්චම ධ්‍යාන වඩන යෞෝගාවචර තෙමේ රූපයන්ගෙන්‌ සිත 
ඉවත්‌ කොට ගෙන අරූපාවචර සිත්‌ කෙරෙහි නැඹුරු වෙයි. අරූපාවචර 
සිත්‌ සතරකි. පෙර මෙන්‌ කුසල, චිපාක, ක්‍රිය භේදයෙන්‌ දොළසකි. 


ආකා සානඤ්චායතන සිත 


විඤ්ඤාණඤ්චායතන සිත 
ආකිඤ්චඤ්ඤායතන සින 
නෙවසඤ්ඤා නාසඤ්ඤායතන සිත. 


෴ ස ම 


මෙසේ ප්‍රභේදගන වනුයේ අරමුණ අනුවය. පඤ්චම්‌ ධ්‍යාන වැඩූ පුද්ගලයා 
රූපකායය කෙරෙහි කලකිරී අරූපී ආත්මභාචයක්‌ අපේක්ෂා කරයි. කසිණ 
මාර්ගයෙන්‌ සිත වඩමින්‌ කසිණයෙන්‌ උපුටා ගන්නා ආකාසය ගැන මෙනෙහි 
කරයි. ආකෘසය වනාහී ඇති දෙයක්‌ නො වේ. කල්පිතයකි. එහි මුලක්‌ 
නැත, අගක්‌ නැත, ඒ අනන්ත ආකාසය අරමුණු කොට ධ්‍යාන වැඩීම මෙහි 
ප්‍රථම අවස්ථාවයි. එතැනින්‌ දෙවැනි අවස්ථාවට පිවිසේ. අවකාශය 
අත්හැර සිත පමණක්‌ ගෙන එම සිතෙති (විඤ්ඤාණයෙහි) අනන්ත ස්වභාවය 
අරමුණු කොට භාවනා කිරීමේදී විඤ්ඤාණඤ්චායතන සිත පහළ වේ. 
ආකිඤ්චඤ්ඤායතන සිත කෙරෙහි එතැන්‌ සිට නැඹුරු වෙයි. ප්‍රථම අරූප 
ධ්‍යානයේ “ගතයුතු කිසිචක්‌ නැත' (නත්ථි කිත්චි) යන අදහසින්‌ අකිඤ්චන 
නම්‌ වේ. ඒ අකිඤ්චන ස්වභාවය අරමුණු වශයෙන්‌ ගෙන භාවනා කිරීමේදී 
පහළ වන සිත ආකිඤ්චඤ්ඤායතන නම්‌ වෙයි. සිවුවැනි පියවරෙහි දී 
යෝගාවචර තෙමේ ආකිඤ්චඤ්ඤායතන සිත අරමුණු කොට ගෙන 
'මෙය ශාන්තය, ප්‍රණීතය' යනුවෙන්‌ භාවනා කරයි. එහිදී ඉතා සියුම්‌ වූ 
සිතක්‌ පහළ වේ. එය සංඥාවක්‌ ඇත්තේ ද නැත්නේදෛායි පැහැදිලිව දත 
නොහැකි තරම්‌ අනිසුඛුම්‌ භාවයෙන්‌ යුක්ත හෙයින්‌ නේවසඤ්ඤා 
නාසඤ්ඤායතන නමින්‌ හැඳින්වේ. 


අරූපාවචර චිපාක හා ක්‍රියා සිත්‌ 


රූපාවචර භූමියෙහි දි මෙන්ම අරූපාවචර භූමියෙහි ඇති වන විපාක හා 
ක්‍රියා සිත්‌ මෙහි ඉහත දක්වූ කුසල සිත්‌ පිළිබඳ විස්තර අනුසාරයෙන්‌ හඳුනා 
ගත යුතුය. විපාක සින කුසලයෙන්‌ අනතූරුව ඇනි වන්නකි. එය රූප 
යෙන්‌ තොර විය යුතුය. සිත මිස කය නැති සතර බඹලෝ මේ අරූපාවචර 
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විපාක සිත පහළ වචන තැන්ය. ක්‍රියා සිත පහළ වනුයේ රහතන්‌ වහන්‌සේටය. 
රූපාරූප ධ්‍යාන සියල්ලට සම්වැදිය හැකි රහතන්‌ වහන්සේ අවසානයේදී 
නිරෝධ සමාපත්තියට ද සම්චදිති. විපාක දීමේ ශක්තියක්‌, පුනර්භවයක්‌ 
නැති හෙයින්‌ මේ අවස්ථාවල දී පහළවන සිත්‌ ක්‍රියා සිත්‌ නම්‌ වේ. 


(1%7/.). ලෝකුත්තර සික්‌ 

රූප අරූප වශයෙන්‌ ඇති ධ්‍යාන ලෞකිකය. ඒවායින්‌ නැවතන්‌ සසරට 
ඇද ඳමීම්‌ හෙවත්‌ පුනර්භවය සිදු කෙරේ. බුදු දහම අනුව සසර ගමන නවතා 
පුනර්භවයේ අවසානය සිදු කිරීම හෙවත්‌ නිර්වාණාවබෝධය සඳහා දරන 
උත්සාහයේ සාර්ථකත්වය අනුපුර්ව අවස්ථා අටකින්‌ පෙන්වා දී ඇත. 
එහි දී ඇති වන සිත්‌ ලෝකුත්තර සිත්‌ නමින්‌ හැඳින්‌ වේ. මග්ග හා ඵල 
සිත්‌ වශයෙන්‌ ද්විවිධ වූ ඒ සිත්‌ කොටස්‌ සතරකි. 


සොතාපත්ති (මග්ග, ඵල) 
සකදාගාමී (මග්ග, ඵල) 
අනාගාමි (මග්ග, ඵල) 
අරහත්ත (මග්ග, ඵල) 
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අළෘෟකික සිත්වලදී විපාක සින්‌ නමින්‌ සඳහන්‌ වූ සිත්‌ මෙහි දී ඵල සින්‌ නමින්‌ 
දාක්වේ. සෝතාපත්ති ආදී වූ එක්‌ අවස්ථාවකදී මාර්ග සිත එක්වරක්‌ පමණක්‌ 
ඇති වේ. අනතුරුව පහළ වචන සිත්‌ ඵල සිත්ය. තිලකුණු අරමුණු කොට 
ගෙන සිත වඩන යෝගාවචර නැනැත්තාට ධර්මාවබෝඩය වීමේ දී ප්‍රථම 
යෙන්‌ ඇති වන සිත සෝතාපත්තිමග්ග සිතය. එය එක්‌ වරක්‌ පමණක්‌ 
ඇතිවී බිඳී ගිය කෙණෙහි ඊළඟට ඇති වනුයේ සෝතාපත්ති ඵල සිතය. 
එම එල සිත්වල සීමාවක්‌ නො දුක්වේ. ඊට වඩා උසස්‌ වූ සකදාගාමී මග්ග 
සිත පහළ වනතුරුම හටගන්නේ සෝවාන්‌ ඵල සිතමය. ථෙරවාදය අනුව 
ං කිසිවිටෙක මේ සිතෙහි පිරිහීමක්‌ ඇති නො වේ. සකදාගාමී ආදී අනෙකුන්‌ 

'සිත්‌ පිළිබඳව ද එසේ ම දත යුත්තේය. 


සෞකතාපත්ති සිත : ඝෞත යනු දිය පහරකි. නිවන්‌ නමැති මහසයුරට 
නැඹුරුව ගමන්‌ කරන දිය පහරක්‌ සෙයින්‌ එයට බැස ගැනිමේ (සෝත -1- 
ආපත්ති) අර්ථයෙන්‌ එහි මුල්ම සිත සෝතාපත්ති මග්ග සිත නමී. ඒ මගට 
බැස ගැනීමේදී බැහැර. කෙරෙන කෙලෙස්‌ මල කීපයක්‌ වේ. සත්ත්වයා 
සසර බැඳ තබන කෙලෙස්‌ බැමි (සංයෝජන) කොටස්‌ දහයකට බෙදා 
දෘක්වේ. නිවන්‌ මගෙහි පියවරින්‌ පියවර ඒ බැමි සිඳ දෘමිය යුතුය. දස 
සංයෝජන නමින්‌ දෘක්වෙන එකී බැමි අතර ඝක්කායදිට්යි, විචිකිච්ඡා, 
සීලබ්බතපරාමෘඝ යනුවෙන්‌ දුක්වෙන මූලික අකුසල ධර්ම තුන සෝතාපත්ති 
මග්ග සිත පහළවීමත්‌ සමභ ප්‍රහීණ වේ. නිවන්‌ අවබෝධයේ මුල්‌ 
පියවර එයයි. 
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සක්කෘයදිට්ඨි නම්‌ 'විනාශ නොවන (සත්‌) භවගාමී ආත්මයක්‌ ඇත' 
යන මිසදිටුවයි. විචිකිච්ඡෘ යනු බුද්ධ, ධම්ම්‌, සංඝ, සික්ඛා ආදී කරුණු අටක්‌ 
පිළිබඳ සැකයයි. සීලබ්බත පරාමාස නම්‌ සසරින්‌ මිදීම සඳහා හරිදාක්මකින්‌ 
තොරව ඒ ඒ සිල්‌ හා චුත අනුගම්නය කිරීමෙන්‌ ඇති කර ගන්නා චංචල 
ගතියයි. සෝවාන්‌ ඵලයට පන්‌ සිත මේවායින්‌ මිදී ඇත. 


සකඳුගාමී සිත ; මාර්ග චිත්තය එක්වරක්‌ පමණක්‌ ඇති චී ඊළඟ මොහොකේ 
ඵල සිත ඇති වීම සෝතාපත්ති සිතෙහි මේන්‌ මේගිදී ද දත යුතුය. නිවන්‌ 
අරමුණු කොට පහළ වන මේ සකදුගාමී මාර්ග හා ඵල සින්වලදී කෘමරාග, 
ව්‍යාපාද යන සංයෝජනයන්ගේ බලය අඩක්‌ සිඳී යයි. කාමරාග නම්‌ 
පස්කම්සැප පිළිබඳ ආශාවයි. ව්‍යාපාද නම්‌ කෝපය හෙවත්‌ නොඉවසන 
සුලු ගතියයි. එකී බන්ඩන අඞ්කින්‌ දුර්වල චු චිට එහි ඵලය වශයෙන්‌ 
එක්වරක්‌ පමණක්‌ නැවත මිනිස්‌ ලොව ඉපිද පිරිනිවීම සිදු චේ. ~ 


අනාගාමී සිත : සකදාගාමි ඵල චිත්තය ඇති වීමත්‌ සමග දුර්වල වන කාමරාග , 
වා්‍යාපෘද දෙක අනාගාමී මාර්ග සිත පහළ වීමේදී ප්‍රහීණ වෙයි. මේ වන විට 
ඔරම්භාගිය නම්‌ ලන්‌ බලවන්‌ බැඳීම්‌ පසක්‌ සමූල වශයෙන්‌ ප්‍රහීණ කොට, 
උද්ධම්භාගිය නම්‌ වූ රූපරාග, අරූපරාග, මාන, උද්ධච්ච, අවිජ්ජා යන 
පසෙහි ශක්තිය දුර්වල කොට ඇත. ඒ පුද්ගලයාගේ නැවත සසරට, 
පැමිණීමක්‌, මවුකුස පිළිසිඳ ගැනීමක්‌ නැති හෙයින්‌ එහිදී ඇති වන සින්‌ 
අනාගාමි සිත්‌ නම්‌ 


අර්හත්‌ සිත : අර්හත්‌ මාර්ග හා ඵල සිත සියලු සංයෝජනයන්ගෙන්‌ 
තොරය. උද්ධම්භාගිය සංයෝජනයන්හි ඉතිරිව පැවති ශක්තිය ද ප්‍රහීණ ව 
ඇත. එහි රූපරාග නමි රූපාවචර ධ්‍යාන සුවය විඳිමින්‌ සිටීමටත්‌, බඹ 
තලයන්හි ඉපදීමටත්‌ ඇති ආශාවයි. අරූපරාග නම්‌ ආකාසානඤ්චායතන 
ආදී සම්වත්‌ මගින්‌ ලබන සුච්ය පිළිබඳ ඇල්මයි. මානය නම්‌ තමන්‌ භා 
අනුන්‌ තූලනය කිරීමයි. මෙහිදී **මම වෙමීි'* යනුවෙන්‌ ශාස්වත දෘෂ්ටිය 
මුල්‌ කරගත්‌ අස්මි මානය වෙසෙසින්‌ දුක්වේ. සිතෙහි නො සන්සුන්‌ 
ගතිය හෙවත්‌ ඇවිස්සුණු බව උද්ධච්ච නමි. සතායය නො දානීම අවිද්‍යාවයි. 
අනුක්‍රම්යෙන්‌ එක්‌ එක්‌ බැඳීම්‌ පිළිබඳව අවබෝධයක්‌ ලබා යගන්නහුට 
_ සත්ත්වයා හා ලෝකය පිළිබඳ පරම්‌ සත්‍යාවබෝධය සඳහා දඩි වෙහෙසක්‌ 
දරීමට අවශ්‍ය නාවේ. අවිද්‍යා ප්‍රහාණයෙන්‌ සියලු බැඳීම්‌ සිඳ දමා නිවන්‌ 
අවබෝධය සිදුකර ගනු හැකිය. 
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$. පරිචෙඡදය 
චෛතසික ධර්ම 


අභිධර්මයේ පරමාර්ථ ධර්ම සතරින්‌ දෙවැන්න චෛතසික නමි. 
ආභිධර්මිකයන්‌ විසින්‌ එය හඳුන්වා දි ඇත්තේ සිත හා සමහ ඇති සම්බන්ධතා 
මුල්‌ කොට ගෙනය. ඒ අනුව චෛතසිකලයෝ ප්‍රධාන ලක්ෂණ සතරකින්‌ 
යුක්ත වෙති : සිත හා එකට ඉපදීම්‌ (ඒකුප්පාද) , එක්වම නැතිචී යාම්‌ (ඒක 
නිරෝධ) , එකම්‌ අරමුණක එල්බ සිවීම (ඒකාලම්බන) , එකම වස්තුවක්‌ 
ඇසුරු කොට පැවැත්ම (ඒකවත්ථුක) යනු ඒ සතරයි. චෛතසික යන්නෙහි 
අදහස *සිතෙහි ඇති ඒවා' යන්නයි. සිතෙහි යෙදෙන, සිතෙහි ඇති වන 
ධර්ම්යෝය. ඇතැම්‌ විට සිතිවිලි යනුවෙන්‌ හැඳින්වෙන්නේ ද ඒවායි. 
සිතක්‌ නොමැතිව චෛතසික හට නොගනී. ෛතසිකව්ලින්‌ තොරව සිතක්‌ ද 
නැත. සිතත්‌, එම සිතෙන්‌ අපේක්ෂිත කෘත්‍යය සඳහා අවශ්‍ය චෛතසික 
ධර්මත්‌ එක්වරම ~ එකටම්‌ ~ ක්‍රියාත්මක වීම එහි ප්‍රධාන ලක්ෂණ යයි. 


සිත යම්‌ අරමුණක එල්බ සිටී නම්‌ වෛතසික ද ඒ අනුව ක්‍රියා කරයි. 
ක්‍රියාත්මක චීමේ වේගය අනුව සාමාන්‍ය පුද්ගලයකුට චිත්ත ~ චෛතසික 
යන්ගේ ඇතිවීම්‌, නැතිවීම්‌ හා අරමුණු ගැනීම තේරුම්‌ ගැනීමට දුෂ්කර වුව ද 
එකහභ කර ගත්‌ සිත්‌ ඇත්තෙකුට එය දුෂ්කර වූවක්‌ නොවේ. චක්ඛු 
විඤ්ඤාණ, සෝත විඤ්ඤාණ ආදිය ඇස, කණ, නාසය, දිව, ශරීරය යන 
ඉඳුරන්‌ ඇසුරු කොට පවත්නා අතර මනස වස්තුවක්‌ නොවන හෙයින්‌ 
මන්‍යෞවිඤ්ඤාණයට ආශ්‍රය වස්තුව හෘදය යනුවෙන්‌ ආචායඞයවරයෝ පවසති. 


චෛතසික වර්ග කිරීම 


සියලු චෛතසික ඳෙපණස (52) අවබෝධ කර ගැනීමේ පහසුව තකං 
ඒචායෙහි විශේෂ ලක්ෂණ අනුව කොටස්‌ තුනකට බෙදා දක්‌ චේ: 


(අ) අඤ්ඤසමාන 
(ආ) අකුසල 
(ඇ) සෞෝභන යනුවෙනි 


(අ) අඤ්ඤඝමාන චේතසික 


මේ නාමය යෙදී ඇත්තේ චෛතසිකයන්‌ එය යෙදෙන සිත හා සමානව 
හඳුනාගත යුතු බව දෘක්වීම සඳහාය. අකුසල සිත්‌ සමග යෙදෙන විට අකුසල 
චෛතසික ලෙස ද, සෝහන සිත්‌ සම්ග උපදන වීට සෝභන චෛතසික 
නමින්‌ ද හඳුනා ගත යුතු බව එයින්‌ අදහස්‌ කෙරේ. තෙඉළස්‌ (15) අඤඤං- 
සමාන සිත්‌ නැවතත්‌ *සබ්බචිත්තසෘධාරණ හා පකිණ්ණක නමින්‌ කොටස්‌ 
දඳෙකකට බෙදේ. | 
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සබ්බචිත්ත සාධාරණ 


සියලු සිත්වල පොදුවේ යෙදෙන මේ චෛතසික ධර්ම සතකි. 


ඵස්ස, වේදනා, සඤ්ඤා, චේතනා, ඒකග්ගතා, පිවිතින්ද්‍රිය භා මනසිකාර 
යනුවෙනි. 


ඵස්ස : ඉන්ද්‍රිය හා අරමුණ ද, ඒ දෙක නිසා පහළ වචන විඤ්ඤාණය ද 
යන මේවායෙහි ගැටීම්‌ හෙවත්‌ හැපීම්‌, ඵස්ස නම්‌ වේ. සිත හා අරමුණුවල 
ස්පර්ශය යනුවෙන්‌ දෘක්වෙනුයේ නාම්‌ ධර්මයන්ගේ ගැටීමකි. 


වේදනා : යහපත්‌ හෝ අයහපත්‌ හෝ මැදහත්‌ වූ හෝ වින්දනයක්‌ සෘෑව 
අරමුණකම්‌ ඇත. අරමුණෙහි රසය චිඳ ගැනීමේ එකී ශක්තිය වේදනා නම්‌. 
කායික, මානසික වශයෙන්‌ ද්විවිධ වන වේදනාව සුඛ, දුක්ඛ, සෙ මනස්ස, 
දෝමනස්ස, උපෙක්ඛා වශයෙන්‌ බෙදා දක්වේ. වේදනාව චනාහි ස්පර්ශය 
නිසා ඇති වන චෛතසිකයකි. (එස්ස පච්චයා එව්දනා) 


සඤ්ඤා : අරමුණ හැඳින ගැනීමේ ස්වභාවයයි. නිල පීත ආදී වර්ණ වශයෙන්‌ 
හො වෙනත්‌ රූපාකාරයක්‌ අනුව 'ඉහෟ අරමුණක්‌ හඳුනා ගනු ලැබේ. චින්ද- 
නය කෙරෙන දෙය හඳුනා ගැනීමේ ශක්තිය මේ චෛතසිකයට අයත්‌ 
කෙරෙන හෙයින්‌ වේදනාවට පසුව සඤ්ඤා චෛතසිකය පහළ වේ. (යං 
වේදේති තං සඤ්ඡානාති) ි 


චේතනා : සිත හා චෛතසිකයන්‌ ඒකාබද්ධ කොට ක්‍රියා කරවන්නේ 
චේතනා චෛතසිකය විසිනි. නමාගේ වැඩෙහි යෙදෙමින්‌ සෙසු ශිෂ්‍යයන්‌ ද 
ඒ ඒ කායබයන්‌ හි යොදවන ශිෂ්‍ය නායකයකු හා සමාන කොට මේ 
චෛතසිකය හඳුන්වා දෙනු ලැබේ. චිත්ත ~- චෛතසික දෙක්හි එකට බැඳුනු 
. ක්‍රියාකාරිත්වය ද, ඒ නිසා ජනිත චන කර්මයද චේතනා චෛතසිකයට 
අයත්‌ කෙරේ. 


ඒකග්ගතා : සිතෙහි එකහබව හෙවත්‌ එක අරමුණක නොසැලී සිටීමේ 
ශක්තිය මෙනමින්‌ හැඳින්‌ වේ. බාහිර අරමුණුවලට ඇතුළුවීමට ඉඩ නොදී 
ආරක්ෂා කරගන්නේ මේ චෛතසිකය ක්‍රියාත්මක චිමෙනි. 


ජිවිතින්ද්‍රිය : සිතෙගි පවත්නා ප්‍රාණ ශක්තියයි. සිත හා චෛතසික ධර්මයන්‌ 
පාලනයෙහි රක්ෂණයෙහි අධිපති බව දරන්නේ මේ චෛතසිකයයි. 
සතරමහා භූතයන්‌ පිළිබඳව ප්‍රාණ ශක්තිය පිහිටා ඇත්තේ රූප ජීවිතින්ද්‍රිය 
කෙරෙහිය. මෙහි සඳහන්‌ චනුයේ නාමධර්ම්යන්ගේ ප්‍රාණ ශක්තියයි, 
හෙවත්‌ චිත්ත පරම්පරාව නිවණ තෙක්‌ නා සිඳී පවත්නා ශක්තියයි. 


මනසිකාර : සිත නැවත නැවත අරමුණෙහි යොදන ශක්තිය මෙනම්‌ වේ. 
අරමුණක්‌ නැවන සිනට නංචා ගැනීම්යි. 
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ඉහත සඳහන්‌ චෛතසික කුසල්‌ චූ හෝ අකුසල්‌ වූ හෝ කච්ර සිතක වුවද 
යෙදිය හැකිය. එක්‌ සිතක ඇතැම්‌ විටක චෛතසික රාශියක්‌ ම යෙදී ඇති 
ඛව දක්නට ලැබේ. එක්‌ සිතක යෙදී තිබිය හැකි චෛතසිකයන්ගේ 
උපරිම සංඛ්‍යාච්‌ සතිසක්‌ (80) බව ආභිධර්මිකයෝ ප්‍රකාශ කරති. 


පකිණ්ණක : පකිණ්ණක (ප්‍රකීර්ණක) යන්නෙහි අදහස චිසිරී -- පැතිරී 
පවත්නා දෙයයි. බොහෝ සිත්වල සුදුසු පරිදි විසිරී සිටින විතක්ක, විචාර, 
අයිමොක්ඛ, විරිය, පීති, ඡන්ද යන සය මෙනමින්‌ හැඳින්‌ වේ. අකුසල 
සිතකදී එයට අනුගතව ද, සෝහන (කුසල) සිතක දීනම්‌ ඒ සිතට අනුරූපව ද 
මේ චෛතසික පහළ වේ. කුසල විතක්ක, අකුසල චිතක්ක ආදිය ඒ ඒ 
අච්ස්ථාවන්ට අනුරූපව හඳුනා ගත යුතුය. 


විතක්ක ; සිතට නැගෙන අරමුණ කල්පනාවට නැගිම, අරමුණ පිළිබඳ 
තර්කනය චිතක්ක නමි. සෑම අරමුණක්‌ ම කල්පනාවට භාජනය කිරීම්‌ 
සිදු නොවේ. ඉන්ද්‍රිය මගින්‌ ලබා ගත්‌ අරමුණ හඳුනා ගැනිමකන්‌ සමභ එහි 
ස්වභාවය කෙරෙහි. අවධානය යොමු කිරීම සිදු චේ. (යං සංජානාති තං 
විතක්කේති) 


ව්‍රිචාර : චිතක්කය විසින්‌ සිතට ඇතුඵ කරගත්‌, අවධානය යොමු කරන ලද 
අරමුණ සිත තුළ හැසිරීම චිචාර නමි. ගෙයකට මිනිසකු පැවීණීම -- ඇතුළු 
වීම්‌, චිකක්කයටත්‌ ඒ ගෙය තුළ එහි මෙගි හැසිරිම විචාරයටත්‌ සමාන කොට 
සිතා ගත හැකිය. විතක්කයට වඩා විචාරය සියුමය. එහෙත්‌ මේචා පෙර 
පසු නොවී එකවිට ඇති වන චෛතසිකයෝ වෙති. 


අධිමොක්ඛ : අරමුණ නිගමනය කරන ස්වභාවයයි. සිතකට ගත හැකි 
අරමුණු බොහෝය. එහෙන්‌ ඒවා අතුරෙන්‌ අවධානය යොටමු කළ හැක්කේ 
එකකට පම්ණි. එසේ යොමු චූ අරමුණෙහි ලක්ෂණ විනිශ්වය කිරීම මේ 
චෛතසික මගින්‌ සිදු කෙරේ. 


විරිය : උත්සාහය, අනලස බව ඇති කරන ස්වභාවය ඇති චෛතසිකයයි. 
ඉදිරිපත්‌ චන වෙනත්‌ චෛතසික ඒ ඒ කාර්යයන්ගි උන්සාහවත්‌ කෙරෙනුයේ 
මෙයිනි. 


ප්‍රීති ; සතුට, සොම්නස ආදී නම්වලින්‌ දැක්වෙන ස්වභාචය ප්‍රකාශ කෙරෙන 
ලචෛතසිකයයි. කැමති -- අභිමත ~ අරමුණු නිසා සිත පිනා යාම්‌ ප්‍රීතිය 
වශයෙන්‌ දුක්වේ. 


ඡන්ද : සිත කරා එන අරමුණු පිළිගැනීමේ දී ඇති වන කැමැත්ත ඡන්ද නමි. 
තෘෂ්ණාව, ලෝභය ආදිය මෙයට අයක්‌ නොවන බව සැලකිය යුතුය. 
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(ආ) අකුසල චෛතසික 


සිත පිළිබඳ ඉහත දී සඳහන්‌ කරන ලද විග්‍රහයේ දක්වා ඇති දොළොස්‌ 
අකුසල්‌ සිත්‌ සමග යෙදෙන චෛතසිකයෝ තුදුසෙකි (14) . එනම්‌: මෙහය, 
අභිරිකය, අනොත්තප්පය, උද්ධච්චය, ලෝහය, දිට්ඨිය, මානය, දෝසය, 
ඉස්සාව, මච්ඡරිය, කුක්කුච්චය, ථීනය, මිද්ධය, විචිකිච්ඡා යනුවෙනි. 
මෙහි දී ඒවා ඉනා සැකෙවින්‌ හඳුන්වා දෙනු ලැබේ. 


මෞහය : අරමුණෙහි යථා ස්වභාවය අවබෝධ කරගත නොහැකි වන සේ 
මුව්භ කරනුයේ මෞෝහයයි. මුළාව, මෝඩකම, අවිද්‍යාව, ආදී විවිධ නම්‌ 
වලින්‌ හැඳින්වෙන බලවත්‌ අකුසල චෛතසිකයකි. අකුසල මූලයක්‌ 
ලෙස ද දක්වේ. ඝු 


අභිරිකය : පාපයට ලජ්පා නැති කමයි. 
අකොත්තප්පය : පාපයට බය නැති කමයි. . 
ළද්ධච්චය : සිතෙහි නොසන්සුන්‌ බව හෙවත්‌ තැන්පත්‌ කමක්‌ නැති බවය. 


_ මේ සතර මෝහචතුක්කය නමින්‌ එක්‌ කොටසකට වෙන්‌ කොට ඇති අතර, 
. සියලු අකුසල සිත්වලම යෙදෙන හෙයින්‌ සබ්බාකුසලඝාධාරණ නමින්‌ ද. 
හැඳින්‌ වේ. ! 


ලෝභය : අකුසල මූලයක්‌ වන බලවත්‌ ෛතසිකයකි. අරමුණෙහි ඇලෙන 
ස්වභාවය ඇති හෙයින්‌ ලෝභ නමි. 


දිට්ඨිය : වැරදි දකීමයි, මිච්ඡාදිට්ඨිය නමින්‌ දැක්වෙන්නේ මෙයයි. *තම 
අදහස සත්‍යය, සෙසු සියල්ල අසත්‍යය"”යි යන වැරදි දුකීම දිට්ඨි නමින්‌ ගැනේ. 


මෘනය : “තමා උසස්ය, අනුන්‌ පහත්ය' යන හැඟිම මත ඇති කර ගන්නා 
උඩභුබවයි, අහංකාරයයි. උද්ධම්භාගිය සංයෝජනයක්‌ ලෙස ද ගැනෙන 
මානය රහත්‌ මග දක්වාම ඇතිවන චඥෛතසිකයකි. 


ලොහ, දිට්ඨි, මාන ඝන මෙව්තසික ලෝභ ත්‍රිකය නමින්‌ වර්ග කෙරෙන 
අතර ලෝහමුූලික සිත්‌ සම්භම්‌ උපදී. 


දෝසය : සින සැඩිබ්වට්‌ පත්‌ කළන කෝපය, ක්‍රෝධය, තරහ ආදි නම්වලින්‌ 
හැඳින්වෙන ස්වභාවය ඇති චෛතසිකයකි. අකුසල මූලයක්‌ වන දෝසය 
(ද්වේෂය) තම සිතැගඟි ඉටු කර ගැනීම්ට ඛාධා ඇති වන විට උපදින්නකි. 
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ඉස්සා : අනුන්ගේ සැප යස~ඉසූරු නො ඉවසන සුලු ස්වභාවය (ඉස්සා) 
(ඊර්ෂ්‍යා) නමි. 


මච්ඡරිය : නම සම්පත්‌ සභවන ස්වභාවයයි. අනුන්ට තම සම්පත්‌ නො දිම 
පම්ණක්‌ නොව අනුන්‌ විසින්‌ දුකීම්‌ පවා නො ඉවසන ගතිය මේ චෛතසික 
යෙන්‌ කියැවේ. 


කුක්කුච්ඡ : කළ නො කළ න්‌ පිළිබඳව සිතෙහි පවත්නා විපිළිසර 
ගතියයි. 


දෝස, ඉස්සා, මච්ඡරිය, කුක්කුච්ඡ යන සතර දෝස චතුක්ක නමින්‌ 
දැක්වේ. දෝමනස්ස සහගත පටිඝ සම්පයුත්ත සිත්‌ දෙකෙහි පමණක්‌ මේ 
චෛතසික පහළ වේ. 


ථීන : සිතෙහි හැකුළුණු බවක්‌, මැලිකමක්‌, ගිලන්‌ බවක්‌ ඇති කරන වෛත 
සිකයකි. 


මීද්ධ : තම තමන්ට නියමිත කායඕයන්හි යෙදීමේ දී පසුබස්නා සුලු බව ඇති 
කරන චෛතසිකයයි. 


ථීන හා මිද්ධ යන චෛතසික දෙක අකුසල සසංඛාරික සිත්‌ සම්ග 
පමණක්‌ යෙදේ. 


විචිකිච්ඡා : සත්‍යය පිළිබඳව පවත්නා සෑම්‌ සැකයක්‌ ම්‌ මේ ගණයෙගි ලා 
සැලකේ. වචනාර්ථ වශයෙන්‌ ගැනීමේ දී චිකිත්සා (පිළියම්‌) රහිත බව 
ඉන්‌ අදහස්‌ කෙරේ. 


විචිකිච්ඡා චෛතසිකය විචිකිච්ඡා සම්පයුත්ත සිතෙහි පමණක්‌ යෙදෙන 
හෙයින්‌ මුල්‌ අකුසල චෛතසික කොටස්‌ සතරින්‌ වෙන්‌ කොට මෙය හඳුනා 
ගත යුතුය. 


(ඇ) ශෝභන චෛතසික 


කුසල්‌ සිත්‌ සමහ පම්ණක්‌ යෙදෙන හෙයින්‌ ශෝභන නම්‌ වූ චෛතසිකයෝ 
25 ක්‌ වෙති. ඒවා ශෝභනසාධාරණය, විරති, අප්පමඤ්ඤා හා පඤ්ඤා 
යනුවෙන්‌ කොටස්‌ සතරකට බෙදේ. 


ශෞෝභන සාධාරණ : සද්ධා, සති, හිරි, ඔත්තප්ප, අලෝභ, අදෝස, තත්‍ර 
ම්ජ්ක්‍ඤත්තතා, කායපස්සද්ධි, චිත්තපස්සද්යි, කායලහුතා, චිත්තලහුතා, 
කායමුදුතා, චිත්තමුද්‍රුතා” කායකම්මඤ්ඤතා, චිත්තකම්මඤ්ඤතා, 
කායපාගුඤ්ඤතා, චිත්තපාගුඤ්ඤතා, කෘයුජ්ජුකතා, චිත්තුජ්ජුකතා යනු 
වෙන්‌ ශෝභනසාධාරණ සික්‌ 19 කි. 
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සද්ධා : සැකයෙන්‌ තොරව සිත තුළ ඇනි වන විශ්වාසයයි. සෙසු කූශල 
චෛතසිකයන්ට ද සද්ධාව මුල්‌ චන හෙයින්‌ ආරම්භයට ම මෙය දක්වා ඇත. 
පඤ්ඤා හා සමභ යෙදෙන විට මෙහගි පූර්ණ ප්‍රතිඵල ලබා ගත හැකිය. 


සති : සිහිය, කල්පනාව සති නමි. නමා කරන කියන දේ ගැන, ඉරියවු 
පැවැත්වීම පිළිබඳව සිහියෙන්‌ යුක්ත වීම මේ චෛතසිකයේ විශේෂ 
ලක්ෂණයයි. සිත අකුසල්වලින්‌ ඈත්‌ කොට ගැනීම මෙයින්‌ සිදු කෙරේ. 


හිරි :; පව්‌ කිරීමට ඇති ලජ්ජාව. 
ඔත්තප්ප : පව්‌ කිරීමට ඇති බිය. 
අලෝභ : අරමුණෙහි නො ඇලීම, පරිත්‍යාග සිතිවිලි. 


අදෝස : ක්‍රෝධ, කෝප, ඊර්ෂ්‍යා ආදියෙන්‌ තොර බව හා මෛත්‍රී සහගත 
සිතිවිලි ඇතිවීම. 


තත්‍රමජ්‌ඤ්ත්තතා : සිත හා අනෙක්‌ චෛතසිකයන්‌ ඒ ඒ අරමුණෙහි සමව 
මැදහත්‌ ලෙස පැවතිමේ ස්වභාවය. මෙය උපෙක්ඛා වශයෙන්‌ ද දුක්වේ. 


කාය පස්සද්ධියේ පටන්‌ චිත්තුජ්ජුකතා දක්වා ඇති ඉතිරි ශෝභන සාධාරණ 
චෛතසික ධර්ම දොළස කාය ~- චිත්ත වශයෙන්‌ දෙපරිදිය. කාය යනු 
සමූහයයි. එනම්‌ වේදනා සඤ්ඤා සංඛාර යන නාමස්කන්ධ තුනට ඇතුළත්‌ 
ධර්ම වශයෙන්‌ ගැනේ. චිත්න යනු විඥාන ස්කන්ධයට ඇතුළත්‌ ධර්මයි. 
පස්සද්ධයි ආදිය ඒ අනුව කාය චිත්ත වශයෙන්‌ දෙවගකට බේදෙන ආකාරය 
හඳුනා ගත යුතුය. 


පස්සද්ධි යනු චිත්ත ~ චෛතසික දෙකොටසෙහි ම සන්යුන්‌ බව ඇති කරන 
ස්වභාවයයි. ලහුතා යනු සැහැල්ලු බවය. මුදුතා යනු මොළොක්බවය. 
අරමුණ ගැනීම්ට යෝග්‍ය ස්වභාවය කම්මඤ්ඤතා නමි. නො ගිලන්‌ බව 
හෙවත්‌ සිත කැමති පරිදි කුසලයට යොමු කිරීමේ හැකියාව පාගුඤ්ඤතා 
නම්‌ වේ.ං මායා, සාඨෙය්‍යතා ආදියෙන්‌ තොර චූ ඇද නැතිබව උප්ජුකතා 
නම්‌ වේ. මේවා කාය ~ චිත්ත වශයෙන්‌ දෙවැදෑරුම්‌ ව හඳුනා ගත යුතු ය. 


චිරති චෛතසික 
වරදින්‌ වෙන්වීම චිරති නමි. මෙය සිදු කිරීමෙහි දී මුල්‌ චෟ චෛතසික 
තුනකි: 


සම්මා වාචා : මිච්ඡාවාචා නම්‌ වූ වාග්‌ දූුශ්චරිතයෙන්‌ හෙවත්‌ බොරුකීම, 
කේළාම්‌ කීම, රළුවචන කීම හා හිස්‌ වචන කීම යන අකුසල්‌ සතරින්‌ සිත 
වෙන්‌ කර ගන්නා චෛතසිකයයි. 
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සම්මා කම්මන්ත : මිච්ඡා කම්මන්ත නම්‌ වූ කාය දුශ්චරිතයෙන්‌ හෙව්ත්‌ 
සතුන්‌ මැරීම, සොරකම්‌ කිරීම්‌, වැරදි කාමසේවනය යන තුනෙන්‌ සිත්‌ වෙන්‌ 
කරන්නාවූ චෛතසිකයයි. 


සම්මා ආජීච : මිච්ඡා ආජීව හෙවත්‌ වැරදි ජීවන වෘත්තීන්ගෙන්‌ වෙන්‌ වීමයි. 


.අප්පමඤ්ඤ 

අප්‍රමාණ සන්න්ව ගණයා කෙරෙහි පතුරුවනු ලබන සිත හෙයින්‌ කරුණා 
මුදිතා දෙක අප්පමඤ්ඤා නම්‌ වේ. අනුන්ගේ දුකෙහි දී සිතෙහි උපදනා 
අනුකම්පා ස්වහාවිය කරුණා වෛතසිකයට අයත්ය. දුක්ඛිත සත්ත්වයන්‌ 
අරමුණු කොට ගෙන එම චෛතසිකය ඇති වේ. මුදිතා නම්‌ අනුන්ගේ 
සම්පත්‌ දෙස බලා ඒ අනුව සතුටුවන ස්වභාවයකි. එය සුඛින සත්ත්වයන්‌ 
අරමුණු කොට ගෙන පහළ වේ. ්‌ 


පඤ්ඤා 

යථාර්ථය, සත්‍යය අවබෝධ කර ගන්නා නුවණ පඤ්ඤා නම්‌ වේ. 
ප්‍රතිසන්ධි සිත සමහ අඩු වැඩි වශයෙන්‌ පඤ්ඤා චෛතසිකය පහළ වේ. 
අහේතුක ප්‍රතිසන්ධි සිතක්‌ සමහ දුර්වලව ඳ, ත්‍රිහේතුක ප්‍රතිසන්ධි සිතක්‌ 
සමඟ ප්‍රබලව ද පඤ්ඤා යන චෛතසිකය ඇති වේ. 


8. පරිචෙඡදය 
රූප 


මිනිසා, සත්ත්වයා, පුද්ගලයා ආදී වශයෙන්‌ කරනු ලබන ච්‍යවහාරය 
යථාර්ථ වශයෙන්‌ අවබෝධ කර ගැනීමේහි "දී එය නාමරූප ධර්මයන්ගේ 
එකතුවක්‌ පමණක්‌ බව අභිධර්මයේ දී ඉගැන්වේ, චිත්න -- වෛතසික 
කොටස්‌ නාම්ධර්ම වශයෙන්‌ හඳුනා ගන්නා අතර ඉන්ද්‍රියයන්‌ මගින්‌ ග්‍රහණය 
කළ හැකි බාහිර කොටස්‌ රූපධර්ම නාමයෙන්‌ හැඳින්වේ. මිනිස්‌ සිරුර 
පමණක්‌ නොව සත්ත්ව ශරීරය, ගස්‌, ගල්‌, ජලය, චාතය ආදී විද්‍යමාන සියලු 
වස්තූන්‌ රූප කොටසට අන්තර්ගත වේ. රූප යන පදය ධර්මයෙහි චිවරණය 
වන්නේ ශීතය, උෂ්ණය, ආදී විරුද්ධ ප්‍රතායන්‌ නිසා මොහොතින්‌ මොහොත 
කිපෙන, පහර ලබන, පෙළෙන හෝ වෙනස්‌ වන දේ වශයෙනි. මේ 
වෙනස චනාහි සිත තරම්‌ වේගවත්‌ හෝ සියුම්‌ චුවක්‌ නොවේ. 
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අභිධර්මයේ දී රූපය අටවිසි ආකාරයකට බෙදා දුක්වෙයි. එයම මූලධාතු 
වශයෙන්‌ භූතරූප නමින්‌ සතරකට හා එකී රූපයන්‌ නිසා හෙවත්‌ ඇසුරු 
කොට පවත්නා රූප වශයෙන්‌ උපාදරූප නමින්‌ සූවිස්සකට £ බෙදේ. 
උපාදුරූප නැවතත්‌ පසාදරූප ආදී වශයෙන්‌ කොටස්‌ දසයකට ද බෙදී ඇත. 
ඒ මෙසය : 


භූතරූප : පඨවි, ආපෝ, තේජෝ, වායෝ 4 
උළපාදාරූප : පසාද ~~ චක්ඛු, සෝත, ඝාණ, ජිව්හා, කාය 5 
විසය ~~ රූප, සද්ද, ගන්ධ, රස 4 
භාව ~~ ඉත්ථීභාව, පුරිසභාව 2 
හදය ~~ සදයවත්ථු 1 
ඉන්ද්‍රිය ~~ ජීවිතින්ද්‍රිය 1 
ආහාර ~~ ආහාර 1 
පරිච්ඡේද -~- ආකාශ 1 
විඤ්ඤත්ති ~~~ කාය විඤ්ඤත්ති, වචී විඤ්ඤත්ති 2 
විකාර ~~ ලහුතා, මුදුතා, කම්මඤ්ඤතා 8 
ලක්ඛණ ~~ උපචය, සන්තති, ජරතා, අනිච්චතා 4 
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පඨවි, ආපෝ, තේජෝ, වායෝ යනු රූප ධර්මයන්ගේ මුලය වශයෙන්‌ 
සැලකෙන ධාතු හෙවත්‌ ශක්ති විශේෂයන්‌ සතරකි. පයවචි ධාතු යනු යම්‌ 
කිසිවක ඇති තද ගතියයි. එහි අඩු ~ වැඩි ස්වභාවය අනුව තද, මොළොක්‌, 
රළු, සිනිඳු ආදී විවිධ නම්‌ ලෝක ව්‍යවහාරය තුළ දක්නට ඇත. ඒ සියලු 
ලක්ෂණ ම මේ ශක්තියෙහි විශේෂතා වශයෙන්‌ ගිණිය හැකිය. ආපෝධාතු 
යනු ඇලෙන, චැගිරෙන, පැතිරෙන හෝ පිඬු කෙරෙන ස්වභාවයයි. උණුසුම 
සිසිල, ආදි වශයෙන්‌ පවත්නා ගතිය තේජො නම්‌. චෘයෝ ධාතු යනු 
සෙලවෙන, පිම්බෙන ගතියයි. මේ ධාතූ ශක්ති සතර අවබෝධ කර ගැනීම 
තරමක්‌ දුෂ්කර වනුයේ ඒවා තුළම ඇතැම්‌ වෙනස්කම්‌ ද සිදුවන බැවිනි. 
තේජෝ ධාතුව සෙසු ධාතු තුනට වඩා බලවන්ය. තේජෝ ධාතු මගින්‌ 
සෙසු ධාතු පාලනය කරනු ලැබේ. තේජෝ ශක්තිය විකෘත වීමේදී වායෝ 
ධාතු බවටත්‌, දියර ගතියට පත්වීමෙන්‌ ආපෝධාතු බවටත්‌, ඝන වීමෙන්‌ 
පඨවි ධාතු බවටත්‌ පත්වන ආකාරය සලකා බැලිය හැකිය. 


පසාද රූප : 

වක්ඛුප්පසෘද : ඉන්ද්‍රියයන්‌ තුළ පිහිටි අරමුණ ලබා ගැනීමේ ශක්තිය 
පසාද නමි. පසාද යන්නෙහි චචනාර්ථය පැහැදිලි ගතිය භෙචත්‌ 
ඔපයයි. චක්ඛුප්පසාද යනු රූපය්‍යාගේ ඡායාව වැටීමෙන්‌ ඒවා හැඳින 
ගන්නා චක්ඛුවිඤ්ඤාණය පහළවීමට උපකාර චන්නාවූ, ඇසේ මධ්‍ය 
භාගයෙහි පිහිටා ඇති උකුණු හිසක්‌ හෝ මුංපියල්ලක්‌ පමණ චූවක්‌ බව 
ආචාර්යවරු පවසති. ආලෝකය, මනසිකාර ආදිය ඇති කල්හි පියවී 
ඇසෙහි පිහිටා ඇති මේ සියුම්‌ කොටස මගින්‌ අරමුණ ඇතුළට ගනු ලබයි. 
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සෞතප්පසාද : ශබ්දයේ රාවය පිවිස සොෝතවිඤ්ඤාණය ජනිත කරවන්නා වූ 
කන්‌ බිලය තුළ ඇති සතර මහා භූතයන්ගේ ඔපයයි. කන්‌ සිදුරු තුළ 
තඹවන්‌ සියුම්‌ ලොම්‌ ඇති මුදුවකට බඳු සටහන්‌ ඇති තැන මේ රූපය පිහිටා 
ඇතැයි චිස්තර කෙරේ. 


ඝාණප්පසාද : ගඳ ~ සුවඳ දානගැනීම (ඝාණ විඤ්ඤාණය) සඳහා පියච්‌ 
නැහැයෙහි පිහිටි ඔපය මෙනම්‌ වේ. 


ජිව්හාප්පසාද : රස දානීම (ජිව්හා විඤ්ඤාණය) සඳහා උපකාර චන දිව 
ඇසුරෙන්‌ පිහිටා ඇති සියුම්‌ කොටසකි. 


කායප්පසාද ;: පහස දුනීම්‌ (කාය විඤ්ඤාණය) සඳහා උපකාරී චන මුළු 
සිරුරෙහිම පැතිර පවත්නා ඔපයයි. කෙස්‌, ලොම්‌, නිය ආදියෙහි හැර අන්‌ 
සියලු තන්හි යම්‌ කිසිවක්‌ ගැටුණු කල්හි ස්පර්ශය දානේ. ඒ අනුව කායප්ප- 
සාද මුළු සිරුරෙහිම පිහිටා ඇත. 


විසය රූප : 

එක්‌ එක්‌ ඉන්ද්‍රියට ගෝචරවන ~ චිෂය වන ~ දේ චිෂය රූප හෙවත්‌ 
ගෝචරරූප නමින්‌ හැඳින්වේ. රූප, සද්ද, ශන්ධ, රස යනුවෙන්‌ එය 
චතුර්විධය. 
රූප : ඇසට ගොදුරුවන දේ රූප නමි. 
සඳ්ද : කණට ගොදුරු වන්නේ' සද්ද (ශබ්ද) නමි. 
ගන්ධ : නැහැයට අරමුණු වන්නේ ගන්ධයයි. 
රස : දිවට අරමුණු වන්නේ රසයයි. 
කාය විඤ්ඤාණය පහළවීම සඳහා කයට ගොදුරු වන්නේ ස්පර්ශයයි. 
එහෙත්‌ පොට්ඨබ්බ නමින්‌ විශේෂ රූපයක්‌ හඳුන්වා දී නොමැත. යම්‌ 
කිසිවක්‌ හා ගැටීම ඇති වන්නේ මහාභූත සතරින්‌ පඨවි, තේජෝ, වායෝ 


යන තුනටය. ඒවා ඉහත ගෝචර රූපයන්ගෙන්‌ ප්‍රකාශ චන හෙයින්‌ 
පොට්ඨබ්බ (ස්ප්‍රශ්ටව්ය) නමින්‌ විශේෂ රූපයක්‌ නො දුක්වේ. 


භාව රූප : 


ස්ත්‍රි ~ පුරුෂ භේදය අනුව භාව රූප දෙකකි. මවු කුසක පිළිසිඳ ගැනීමක්‌ 
සම්භ ස්ත්‍රි භාව, පුරුෂභාව ලක්ෂණවල මූලබීිජ පහළ වේ. 
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හදය රූප : 


මනෝ ධාතු, මනෞවිඤ්ඤාණධාතු දෙකෙහි ආශ්‍රය ස්ථානය හදයරූප 
නමින්‌ දාක්වේ. හෘදය වස්තුවේ අඩපතක්‌ පමණ ලෙය ඇසුරු කොට ගෙන 
උපදින සිත්වල මූලස්ථානය හදය රූප නමින්‌ හැඳින්වේ. පෙලෙහි මේ 
නාමය යොදා නැතත්‌ සිත ඉපදිමට ආශ්‍රය ස්ථානයක්‌ දෘක්වීමේ අවශ්‍යනාව 
සලකා ආභිධර්මිකයන්‌ විසින්‌ මේසේ යොදා ඇත. දැනීමේ ශක්න්ය මුළු 
සිරුර පුරාම්‌ විසිර ඇතත්‌ වෙනත්‌ බොහෝ ලක්ෂණ අනුව මනො විඤ්ඤාණය 
හෘදයත්‌ මොළයත්‌ යන දෙකම ආශ්‍රය කර ඇති බව වෙනත්‌ විචාරකයෝ 
සඳහන්‌ කරති. 


ජීවිත රූප : 


තමා සම්භ උපන්‌ .චෙනත්‌ රූපයක්‌ ජීවත්‌ කරවීමේ ශක්තිය ඇත්තේ 
යම්කට ද ඒ ජීවිත රූප නමින්‌ හැඳින්වේ. ජීවිතීන්ද්‍රියය නාම හා රූප වශ- 
යෙන්‌ කොටස්‌ දෙකකට බෙදා දුක්වෙන අතර සිතෙහි ඇති ජීවී ස්වරූපය 
නාම වශයෙන්‌ ද රූප කොටස හෙවත්‌ රූෑපජිවිතින්ද්‍රිය ජිවිතරූප නමින්‌ ද 
හැඳින්‌ වේ. එය සතරම්භාභූත ශක්තියෙන්‌ පහළ වූ සත්ත්ව, වෘක්ෂලතා 
ආදී සියලු තැනකම ඇති ජීවිත රූපයයි. 


ආහාර රූප : 


අනුභව කරන දෙය ආහාරයයි. ආගශාරය නිසා සත්ත්ව ශරීරයේ යම්කිසි 
ජීව පදාර්ථයක්‌ හටගනී. ආහාර රූප නමින්‌ දැක්වෙන්නේ එයයි. සිරුරෙහි 
පැවැත්මට හා ආරක්ෂාවට ආධාර වන්නේ ආහාර රූපයයි. 


මෙතෙක්‌ දක්චා ඇති රූප අටළොස නිෂ්පන්න රූප නමි. රූපයන්‌ 
අතර ඒවා ප්‍රධාන තැනක්‌ ගනී. යමී යම්‌ හේතු ප්‍රත්‍යයන්‌ නිසා හටගත්‌ 
යන අරුතින්‌ නිෂ්පන්න රූප යන නම යෙදේ. කම්ම, චික්ත, උතු, ආහාර 
යන කරුණු නිසා හටගත්‌ රූප එයට ඇතුළත්‌ ය. 


අනිෂ්පන්න රූප නමින්‌ හැඳින්වෙන පහත සඳහන්‌ කෙරෙන රූප දසය 
කම්ම ආදි වූ කිසිදු හේතුවකින්‌ හටගත්‌ රූප නොවේ. එසේම්‌, ඒවායෙහි 
ඇත්තේ රූපය සතු හැඩහුරුකම්‌ විනා රූපයේ භේද නොවන හෙයින්‌ 
උපචාර චශයෙන්‌ රූප සංඛ්‍යාවට ඇතුළත්‌ කොට ඇතැයි සලකනු ලැබේ. 


ආකාස (පරිච්ඡෙද) රූප : 


රූප දෙකක්‌ හෝ වැඩි ගණනක්‌ අතර ඇති පරතරය ආකාස නමි. සිරුර 
පුරාම ආකාශ රූපය පැතිරී ඇත. රූපයන්හි වෙන්‌ වෙන්‌ බව දැක්විය 
භැක්කේ ආකාස රූපය පැතිරී ඇති හෙයිනි. 
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විඤ්ඤත්ති රූප : 


මේවා කාය විඤ්ඤත්ති, වචී විඤ්ඤත්ති වශයෙන්‌ ද්විවිධය. විඤ්ඤත්ති, 
නම්‌ අනෙකෙකුට යම්‌ කිසිවක්‌ ඇඟවීමය. අන්‌, පා, හිස ආදී යම්කිසිවක්‌ 
චලනය කිරීමෙන්‌ කයින්‌ යමක්‌ අභවයි. වචන උච්චාරණය කිරීමෙන්‌ ද 
යමක්‌ ඇඟහවිය හැකිය. මේ අවස්ථාවන්හි දි චිත්තජ වායෝධාතුව මුල්‌ 
කොට ගෙන ඇති වන බලවේගය කාය හා වචී විඤ්ඤත්ති රූප වශයෙන්‌ 
හැඳින්වේ. 


චිකාර රූප : 


ලහුතා, මුදුතා, කම්ම්ඤාඤතා යන තුන චීිකාර රූප නමි. සැහැල්ලු බව, 
මොළොක්‌ බව භා ක්‍රියාකාරීවීමට යොග්‍ය බව යනු ඒ නම්‌ තුනෙහි අදහසයි. 
විකාර රූප යනුවෙන්‌ හඳුන්වනු ලබන්නේ ඉහත සඳහන්‌ නිෂ්පන්න රූප 
යන්ගේ වෙනස්වන අවස්ථා තුනක්‌ ඒවායින්‌ දැක්වෙන හෙයිනි. 


ලක්ඛණ රූප : 


උපචය, සන්තති, ජරතා, අනිච්චතා යනුවෙන්‌ රූපයෙහි ලක්ෂණ සතරක්‌ 
දෘක්වේ. උපචය නම්‌ හටගැනීමයි. සන්තති යනු එකී රූප පරපුරක්සේ 
පැවැත්මය. ජරතා යනු දිරාපත්‌ ව යාමයි. අනිච්චතා නම්‌ බිඳ විනාශ චන 
ස්වභාවයයි. සිත පිළිබඳව දක්වෙන උප්පාද, ඨයීති, හංග යන අවස්ථා 
හෙවත්‌ ක්ෂණයන්‌ මෙහි දී කොටස්‌ සතරකට බෙදා ඇත. ඉන්‌ උපචය. 
ඉපදීම සඳහා ද සන්තතිය පැවැත්ම සඳහා ද ජරතා අනිච්චතා දෙක කෙමෙන්‌ 
දිරායාම හා චිනාශවීම සඳහා ද යොදා ගෙන තිබේ. 


මෙසේ අටවිසි ආකාරයකින්‌ දක්වන ලද රූප කිසිවිටෙක තනිව පැවැත්මක්‌ 
නැත. රාශියක්‌ එක්ව කලාප (මිටි) වශයෙන්‌ ඒවායේ පැවැත්ම සිදු වේ. 
රූපයන්හි ප්‍රධාන වූ පඨවි, ආපෙ/, නේජෝ, වායෝ යන සතර හා චණ්ණ, 
ගන්ධ, රස, ඕජා යන අට වෙන්‌ කළ නො හැකි ලෙස අඩු ~ වැඩි වශයෙන්‌ 
සියලු රූපයෙක්ගිම ඇති හෙයින්‌ අවිනිබ්භෝග නමින්‌ ද සුද්ධට්ඨක නමින්‌ ද 
ව්‍යවහාර කෙරේ. මේවා සත්ත්ව ශරීරයෙහි මෙන්‌ ම සෙසු සියලු දෙයකම ද 
ඇත. කෙස්‌ ගසක, දිය බිඳක මෙන්ම ඇසට නො පෙනෙන පරමාණුවෙහි 
ද මේ රූප අට වෙන්‌ කළ නො හැකි ලෙස පිහිටා ඇත. 


රූප උපදනා හේතු සතරකි. එනම්‌, කම්ම, චිත්ත, උතු, ආහාර යනුවෙනි. 
මේ හේතූන්‌ නිශ්‍රය කොට ගෙන උපදනා රූපයන්‌ කම්මජ, චිත්තජ, උතුජ භා 
ආහාරඡ යනුවෙන්‌ කොටස්‌ සතරකට බෙදේ. ඒවා වනාහි කලාප සංයෝගය 
අනුව අවබෝධ කර ගන යුතු ධර්මයෝයි. 
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කම්මජ රූප : 


කුසලා කුසල කර්ම හා සම්බන්ධ වූ චේතනා චෛතසිකය මුල්‌ 
කොට ගෙන කර්මජ රූපකලාප පහළ වේ. වෙන්‌ කළ නො හැකි සුද්ධට්ඨක 
රූප සමහ ජිචිත රූපය එකතු වීමෙන්‌ ජීවිත නවක නම්‌ කර්ම්ජ රූප 
කලාපයක්‌ පහළ වේ. අනතුරුව ජිවිත නවකයට ප්‍රසාද, භාව හා වත්ථු 
රූප එක්ව දසක (දහයේ කොටස්‌) අටක්‌ සෑදේ. ඒවා මෙසේයි :--~~ 
සුද්ධට්ඨකයට ජීවිතින්ද්‍රියයක්‌ හා රූපදුකිමේ ශක්තිය (චක්ඛුප්පසාද) එකතු 
චූ චිට චක්ඛුදසක නමින්‌ ව්‍යවහාර කෙරේ. සෞතදසක, ඝාණ දසක, 
ජිව්හා දසක, කායදසක, ඉත්ථීදසක, පුරිසදසත, චත්ථුදසක, යන දසකයන්‌ ඳ 
එබඳුය. මේවා කර්මානුරූපව මවුකුසයෙහි පහළ චන කම්මජ තේජෝ 
ධාතුවෙහි ශක්තිය අනුව ප්‍රතිසන්ධියෙහි දී පහළවන රූප කලාපයෝ වෙති. 


චිත්තජ රූපකලාප : 


*වෙන්‌ කළ නො භැකි' රූප අට සමභ යෙදෙන සිතින්‌ උපදනා 
රූප සමුහ සයකි. එනම්‌ කායවිඤ්ඤත්ති, චචී විඤ්ඤන්ති, සද්ද, ලහුතා, 
මුදුතා, කම්මඤ්ඤතා යනුවෙනි. ප්‍රතිසන්ධියෙන්‌ පසු දෙවැනි චිත්ත 
ක්ෂණයේ සිට චිත්තජ රූපකලාප පහළ වී නැති චී යයි. 


සෘතුජ රූපකලාප : 


මෙය තේජෝ ධාතුවට අයත්ය. සිසිල්‌ බව, උණුසුම යන ලක්ෂණ ඇති 
තේජෝ ධාතුවෙන්‌ උපදනා රූප සෘතුජ නමි. අචිනිබ්භෝග රූප, ආකාශ, 
ලහුතා, මුදුතා, කම්මඤ්ඤතා,.ං සද්ද යන මේවා හා එක්ව නිපදවෙන රූප 
සෘතුජ රූපකලාප නමි. 


ආභාරජ රූපකලාප : 
ආහාරය නම්‌ වු ඕජාව නිසා මේ රූපකලාප පහළ වේ. 


මවුකුසක ප්‍රතිසන්ධියෙහි පටන්‌ මරණ මොහොත හෙවත්‌ චුති සිත පහළ 
වන තුරු මේ රූප කලාපයෝ නො කඩව පචතිත්‌.්‌ මරණ මොහොතේදී 
කර්මජ රූපත්‌, අනතුරුව චිත්තජ, ආහාරජ, රූපත්‌ නවතී. මරණයෙන්‌ 
පසු මළ සිරුර සම්භ ඇතැම්‌ සෘතුජ රූප පමණක්‌ ඉතිරිවේ. 
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4. පරිචෙඡදය 
නිර්වාණය 


චින්ත, චෛතසික හා රූප පීළිබඳ දානීමක්‌ ලබා ගැන්මෙන්‌ අනතුරුව 
සිව්‌ වැනි පරමාර්ථ ධර්මය වන නිවණ පිළිබඳ අනුබෝධ ඥානයක්‌ ඇති කර 
ගැනීම්‌ පහසුවේ. නාම්‌ හා රූප ධර්මයන්‌ චිශ්ලේෂණාත්‌මකව හඳුනාගැනීම 
ආය3 සත්‍යාවබෝධයට මාර්ගය චන හෙයිනි. 


සන්ත්ව, පුද්ගල වශයෙන්‌ නම්‌ කරනු ලබන නාම රෑප ධර්ම ඉපදෙමින්‌ 
නැසෙමින්‌ භවයෙන්‌ භවයට ගමන්‌ කරයි. භූතරූප හා උපාදාරූප නමින්‌ 
වර්ග කරන ලද නිෂ්පන්න, අනිෂ්පන්න රූප ඇති වෙමින්‌, නැතිවෙමින්‌ 
වේගයෙන්‌ ගම්න්‌ කරයි. චිත්ත, චෛතසික, ඊටන්‌ වඩා වේගවත්ය, 
ක්ෂණිකය. මේ වේගයෙන්‌ වෙනස්වීම්‌ හා අස්ථීරභාවය තුළින්‌ නාමරූප 
යන්ගේ අනිත්‍යතෘා ලක්ෂණ පිළිබිඹු කොට දුක්වේ. 


සත්ත්ව පුද්ගල වශයෙන්‌ නම්‌ කළ හැකි කිසිවක්‌ නොවේ නම්‌, දක්නට 
ඇති දේ පවා නිත්‍ය නොවේ නම්‌, ඒ මුල්කොට ගෙන ඇති වන්නේ අතෘප්ති 
යකි, අසහනයකි, නො සතුටකි. එය දුක නමින්‌ හඳුනාගත හැකිය. නාම 
රූපයන්ගේ අනිතාංතෘවත්‌ එයින්‌ දුකත්‌ ඇති වන්නේ අධ්‍යාත්මික හෝ 
බාහිර කිසිවක්‌ තමාට කැම්ති පරිදි ක්‍රියාත්මක කළ නො හැකි හෙයිනි. මේ 
ලක්ෂණය අනාත්ම යනුවෙන්‌ හැඳින්චේ. යථාභූත ඥානය සඳහා මෙකී 
ත්‍රි ලක්ෂණය අවබෝධ කර ගත යුතුය. ූ 


නිර්වාණය වනාහි කිසිදු හේතු ~ ප්‍රත්‍යයක්‌ නිසා හටගන්නා දෙයක්‌ හෝ 
ස්වභාවයක්‌ නොවේ. එය අසංඛතය, ඉපදීමේ අවස්ථාවක්‌ එහි නැත, 
අජාතය. එහි මරණයක්‌ ද නැත. අම්තය. දේව බ්‍රහ්ම්‌, ඊශ්වරාදී කිසිවකු 
විසින්‌ ඇති කරන ලද්දක්‌ නොවේ. එය අකතය. මෙසේ නිෂේධාර්ථ වාචක 
පද ඇසුරෙන්‌ හඳුන්වා දෙන නිවණ සුඛ දුක්ඛාදී වින්දනයන්‌ ගෙන්‌ තොරය, 
අවේදයිතයකි. රාග දෝස මෝහාදී කෙලෙස්‌ ආශ්‍රව ධර්ම සංසිඳීම නිසා 
එහි ඇන්නේ වුපසමය මුල්‌ කොට ගත්‌ සුවයකි. 


නිවන්‌ මය පියවර සතරකින්‌ යුක්තය. පළමු පියවර සඝෞතාපත්ති නමි. 
ආය2මාඊරඊග නමැති දිය පහරට බැස ගැනීම යන අර්ථයෙනි. දෙවැන්න 
සකඳදාගාමීය, නෙවැන්න අනාගාමිය රහත්බව සිවුවැන්නය. සිව්වැනි 
පියවර තැබූ තැනැන්තා සියලු කෙලෙස්‌ බැමි සිඳ, ඉවත්‌ කළ අයෙකි. ඒ 
පිළිබඳ පූර්ණ අවබොධය ලබාගත්‌ අයෙකි. ලෝභ, දෞස, මේහ ආදී 
කවර නාමයන්ගෙන්‌ හෝ හඳුන්වා දෙනු ලබන සිත කිලිටි කරන දේ සියල්ල 
ඔහු විසින්‌ අවබොධ කොට ගෙන 'අවසානය. එකී ආසවක්ඛය ඤාණය 
ලබා ගන්‌ තැනැත්තා රහතන්‌ වහන්සේයි. 
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ජීවිතයේ අවස්ථා දෙකක දී නිවණ සිදු වන අයුරු ධර්ම්‌ ග්‍රන්ථයන්හි එයි. 
එනම්‌ : 


සෞපාදිසේස නිබ්බාණ ධාතු 
අනුපාදිසේස නිබ්බාණ ධාතු යනුවෙනි. 


මෙහි උපාදි (උප -1- ආ -4- ද) නමින්‌ දුක්වෙනුයේ ස්කන්ධපඤ්චකයි, 
හෙවත්‌ නාමරූප ධර්ම්යි. නාමරූප ඇති කල්හි, එකී නාමරූප ඇති කරනං 
හේතුව වන තණ්හාව මුල්කොට ඇති සියලු කෙලෙස්‌ මුළුමනින්ම දාන, 
ක්ෂය කිරීම සොෞපාදිසේස නිබ්බාණ වේ. බුද්ධ, පච්චෙක බුද්ධ, අරහන්ත ආදී 
නම්වලින්‌ හැඳින්වේන්නේ ඒ අයුරින්‌ නිවණ අවබෝධ කළ උත්තම යෝය. 


ප්‍රතිසන්ධිය සමහ ඇති වන ආයුෂ ප්‍රමාණය කෙළෙවර වීමත්‌ සමහ මරණය 
සිදුවීමේදී තෘෂ්ණාදී ආශ්‍රව රහිත කෂීණාශ්‍රවයන්‌ වහන්සේගේ විඤ්ඤාණය 
විසින්‌ නැවත ම්ච්‌ කුසක්‌ අල්වා ගනු නො ලැබේ. ගින්නක්‌ තවත්‌ තැනක 
නො ඇවිලි මුළුමනින්‌ නිවී යන්නාසේ ඒ ජීවිතය ඇසුරෙන්‌ පැව්ති රූපාදී 
සියලු ව්‍යවහාරයන්‌ එතෙකින්‌ අවසන්‌ චන හෙයින්‌ ඒ අවස්ථාව අනුපාදිසෙස 
නිබ්බාණ නමින්‌ හැඳින්වේ. 


නිවණෙහි ආකාරය හෙවත්‌ ලක්ෂණ හඳුනා ගැනීමේදී සුඤ්ඤන අනිමිත්ත 
අප්පණිහිත යනුවෙන්‌ ප්‍රභේද තුනක්‌ දක්නට ලැබේ. ත්‍රිලක්ෂණයන්‌ පිළිබඳ 
විශිෂ්ට දනීම මේයින්‌ අවධාරණය කෙරේ. *මම්‌ ය, මාගේය'යි ගත යුතු 
කිසිවක්‌ නො මැති හෙයින්‌ අනෘත්ම වශයෙන්‌ සැලකීමේ දී නිවණ ගුනාතා 
ලක්ෂණයෙන්‌ යුක්තය. අනිත්‍ය වශයෙන්‌ බලන කල්ති සත්ත්ව, පුද්ගල 
ආදී නම්වලින්‌ හෝ හොඳ නරක ආදී ගුණ නාමයන්ගෙන්‌ හෝ වෙනත්‌ 
කිසිදු ආකාරයකින්‌, නිමිත්තකින්‌ හඳුනාගත නොහැකි හෙයින්‌ අනිමිත්ත 
නම්‌ වේ. පණිහිත (ප්‍රනි-|-ධා) යනු පැතුමයි. කෙලෙස්‌ බරින්‌ පිරුණු කල්හි 
දහසක ප්‍රාර්ථනා ඇතිවේ. කෙලෙස්‌ නිවුණු කල්හි ඒ සියලු පැතුම්‌ නිමවේ. 
තෘෂ්ණා රහිත බව නිවණෙහි ප්‍රමුඛතම ලක්ෂණය ගෙයින්‌ අප්පණිගිත යන්න 
ඒ ලක්ෂණය නිරූපනය කරයි. 


සතර පරමාර්ථ ධර්ම අතරින්‌ පරම උත්තම්‌, අතිශ්‍රේෂ්ඨ ධර්මය වශයෙන්‌ 


නිර්වාණය නම නමා විසින්‌ ම අවබෝධ කොට ගත යුතු වන අතර, එයම 
බෞද්ධ ජීවිතයේ පරමාර්ථයද වේ. 
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11 වචන කොටස 


හැඳින්වීම 

බුද්ධධර්මය හා පාලි භාෂා පරිචය යටතේ ඇති 111 වැනි කොටසින්‌ 
අපේක්ෂා කරනුයේ පාලි මූල ග්‍රන්ථ ඇසුරෙන්‌ භාෂාව පිළිබඳ සාමානා 
දුනීමක්‌ ලබා දීමයි. මූල ග්‍රන්ථයන්ගෙන්‌ නෝරාගත්‌ පාලි ගද්‍ය හා පද්‍ය 
පෘඨ මෙහි පළමුවෙන්‌ දක්වා ඊට අනතුරුව සිංහල අදහස පදුනුගතව ඉදිරිපත්‌ 
කෙරේ. ස්වෝොත්සාහයෙන්ම භාෂා ඥානය ලබා ගැනීම්ට වඩා පහසුවන 
පරිද්දෙන්‌ ගාථාවන්හි පද සම්බන්ධය (අන්වය) ගාථාවට පසුව සඳහන්‌ 
කොට ඇත. ආධුනික ශිෂ්‍යයාට කියවා ගැනීමේ පහසුව නකා සියලු බැඳි 
අකුරු (සංයුක්ත) හල්‌ අකුරු බවට පත්‌ කරන ලදී. 


මූලික ශ්‍රේණිවලදී ලබා ගෙන ඇති භාෂා ඥානය උපයෝගී කොට 
ගැනීමෙන්‌ හා මෙහි ඇති සිංහල අනුවාදය ද ඇඝුරු කර ගැනීමෙන්‌ ආධු- 
නිකයාට වඩා සරලච්‌ ප්‍රායෝගික වශයෙන්‌ සාර්ථක අවබෝධයක්‌ ලබා 
ගැනීම පහසු වනු ඇත. නාම්පද හා ක්‍රියාපද හඳුනා ගැනීමේ ශුක්තියක්‌, 
උක්තාඛ්‍යාත සම්බන්ධය, චිශේෂණ -~- විශේෂ්‍ය ප්‍රයෝගය, කාරක ලක්ෂණ 
ආදිය ප්‍රධාන කොට පාලි වාක්‍යරචනමයෙහි විශේෂ වැදගත්කමක්‌ දක්වන 
භාෂාරීති පිළිබඳ සාමාන්‍ය දනීමකුත්‌ මේ පාඨ ඇසුරෙන්‌ පරීක්ෂා කර බ්ලනු 
ලැබේ. 


1. පරිචෙඡදය 
ධම්ම පදය (උපුටාගත්‌ කොටසකි) 


(1) යමක වග්‌්ෆග-~-19 ගෘථාව 


බහුම්පි චෙ සභිතං භාසමානො 

න තක්කරෝ හොති නරො පමන්තෝ 
ගොපෞෝො'ව ගාවෝ ගණයං පරෙසං 

න භාගවා සාම්ඤ්ඤස්ස හෝති. 


පද සම්බන්ධය : 


පමත්තෝ නරෝ සහිතං බහුං අපි භාසමානෝ චේ තක්කරෝ න හෝනි ; 
පරෙසං ගාවෝ ගණයං ගෝපෞ ඉච සාමඤ්ඤස්ස භාගවා න හෝනි 


අදහස : 

පමා වූ මිනිසා බුද්ධ වචනය බොහෝ ප්‍රමාණයක්‌ හෝ කියන්නේ නමුදු 
(එපමණකින්‌) ඒ කී දෙය කරන්නෙක්‌ නොවේ ; අනුන්ගේ ගවයන්‌ ගණිමින්‌ 
බලා ගන්නා ගොපල්ලෙකු බඳු හෙතෙම මහණකමේ ප්‍රතිඵල ලැබීළළ 
හිමිකරුවෙක්‌ නොවේ. 


බ්ටි 
5. රැමු.නී.ස. 100233 


පමත්තෝ : ප්‍රමාද වූ මිනිසා. ඇතැමෙක්‌ සිල්වත්‌ වුව ද බහුශ්‍රැත වුව ද 
සංස්කාර ධර්මයන්‌ අනිත්‍යාදී ලක්ෂණත්‍රයට නභා නුවණින්‌ 
බැලීමට පසුබට වෙති. යෝනිසෝ මනසිකාරයෙන්‌ යුතුව 
කල්පනා නො කරන එබඳු පුද්ගලයා පමා වූ අයෙකු සේ 
සැලකේ. 


සගහිකං : බුද්ධ වචනය. ත්‍රිපිටකය හැඳින්වීම සඳහා මෙය යෙදී ඇත. 
කාල ~ දේශාදී වශයෙන්‌ එකිනෙකට විරුද්ධ නොවූ, පද 
චා්‍යඤ්ජන වශයෙන්‌ මනා කොට ගැලපෙන, අර්ථවත්‌ ඉගැන්‌- 
වීම්‌ යන අරුත මින්‌ වාච්‍ය වේ. 


සෘම්ඤ්ඤඝ්ස: මහණකමේ ප්‍රතිඵලය සඳහා. ශ්‍රම්ණ ජීවීතයේ හෙවත්‌ පැවිදි 
බවෙහි නියම ඵලය මාර්ගඵලාවබෝධයයි. කෙලෙසුන්‌ නසා 
නිවන්‌ සැපත ලභහා කර ගැනීමයි. 


ගාථාව 20 : අප්පම්හි වෙ සහිතං භාසමානෙං 
ධම්ම්ස්ස හෝති අනුධම්මචාරී 
රාගඤ්ච දෝසඤ්ව පහාය මෝහං 
සම්ම්ප්පධානෝ සුචිමුන්තචිත්තෝා 
අනුපාදියානෝ ඉධ වා හුරං වා 
ස භාගචා සාමඤ්ඤස්ය භෝනකි 


පද සම්බන්ධය : (යො) සහිතං අප්පං අපි භාසමානෝ වෙ ධම්ම්ස්ස 
අනුධම්මචාරී හෝතී, සෝ රාගං ච දෝසං ච මෝහං ච පහාය 
සම්මප්පජානෝ සුචිමුන්තචිත්තෝ, ඉධ වා හුරං වා අනුපාදිීයානෝ 
සාම්ඤ්ඤස්ස භාගවා හෝනි. ි 


අදහස : (යමෙක) බුද්ධව්චනය ඉතා ස්වල්පයක්‌ හෝ කියන්නේ නමුත්‌ ඒ 
ධර්මයට අනුව දහැමි ව හැසිරෙන්නේ වේ ද, හෙතෙම රාගය ද ද්වෙෂය ද 
දුරු කොට, යහපත්‌ දෘනීමෙන්‌ යුක්තව සියලු කෙලෙසුන්ගෙන්‌ මනාව 
ටිදුණේ, මෙලොව හෝ පරලොව හෝ (කිසිවක්‌ මමත්වයෙන්‌) අල්වා 
නොගන්නේ ම්හණකමේ ප්‍රතිඵල ලැබුම්ට හිමිකරුවෙක්‌ වන්නේ ය. 


ධම්මස්ස අනුධම්මචාරි ; (උගත්‌) දහමට සරිලන අයුරින්‌ ජීවත්වන පුද්ගලයා. 


සම්මප්පජානෝ : (සම්මා-|-පජානො) මනාව අවබෝධ කර ගත්තේ. නාම~ 
රූප ධර්ම හෝ පඤ්ච ස්කන්ධයන්‌ අනිත්‍යාදී වශයෙන්‌ 
යථාර්ථයෙන්‌ දාන අවබෝධ කර ගත්‌ නැනැත්තේ. 


අනුපාදියානෝ : (අන්‌' -1- උපාදියානෝ) ඇලීම්‌, බැදීම්‌, අල්වා ගැනීම්‌ 
ආදියෙන්‌ තොරව. මෙලොව හෝ පරලොව අල්වා ගැනීම්‌ 
නම්‌ උපාදානය යි. පුනර්භවයට හේතුවයි. මෙහි සඳහන්‌ වනුයේ 
එකී උපාදානය දුරුකොට භව නිරෝධය කළ තැනැත්තා ය. 


11. පුප්ඵ වග්ග 


්‌$ ගෘථාව : ඒෙණුපමං කායම්මං විදිත්වා 
ම්රිව්ධම්මං අහිසම්බුධානෝ 
ඡෙත්වාන මාරස්ස පපුප්එකානි 
අදස්සනං ම්ව්චුරාජස්ස ගච්ඡේ 


පද සම්බන්ධය : ඉමං කායං ඒෙණුපමං විදිත්වා මරිවිධම්මං අභිසම්බු~ 
ධානෝ මාරස්ස පපුප්ඵකානි ඡෙන්වාන මච්චුරාජස්ස අදස්සනං ගච්ඡේ. 


අදහස : මේ කය පෙණ පිඩක්‌ බඳු යයි දෑන, මිරිහුවක්‌ බදුය යි අවබෝධ 
කොට ගෙන මාරයාගේ මල්හි පාසයන්‌ -~- පඤ්චකාම බන්ධනයන්‌ සිඳ, 
මාරයාට නොපෙනෙන තැනට (අමරණීය නිවන්‌ සුවයට) පත්‌ වන්නේ ය. 


ඵඒෙණුපමං: : කය හෙචත්‌ බාහිර රූපය පෙණ පිඬුවකට උපමා කිරීම මුල්‌ 
බුදුසම්යේ ප්‍රකටය. රූප, වේදනා, සඤ්ඤා, සංඛාර, 
විඤ්ඤාණ යන ස්කන්ධ පස පිළිවෙළින්‌ පෙණ පිඩක්‌, දිය 
බුබුලක්‌, මිරිගුවක්‌, කෙසෙල්‌ කඳූක්‌ හා මායාවක්‌ ලෙසින්‌ 
අසාරත්වය මුල්‌ කොට ගෙන හඳුන්වා දෙනු ලැබේ. 


**ඒණපිණ්ඩුපමං රූපං වේදනා බුබ්බුලුපමා 
මරිචිකූපමා සඤ්ඤා සංඛාරා කදලුපමා 
මායුපමං ච විඤ්ඤාණං දේසිතා දිච්චබන්ධුගා” 
අංගුත්තර නිකාය. 

මාරස්ස පපුප්ඵකානී : මාරයාගේ මල්‌ හිසැර යන අදහස මෙහි දාක්වේ, 
කාම්‌ රූප අරූප භූමි තලයන්හි නැවත ඇති වීම්‌ සංඛ්‍යාත 
පුනර්භවය එයින්‌ සංකේතවත්ව ඉදිරිපත්‌ කෙරේ. 


මච්චුරාජස්ස අදස්සනං : මෘත්‍යුරාජයාගේ නො දාක්ම යනු ජාති ජරා මරණ 
යන්ගෙන්‌ තොර වූ නිවන්‌ අවබෝධයයි. 


111. බාලවග්ග 


5 ගෘථාව : යාවජීවම්පි වේ බාලෝ පණ්ඩිතං පයිරූපාසති 
න සෝ ධම්මං වීිජානාති දබ්බී සූපරසං යථා 


පද සම්බන්ධය : බාලෝ වෙ යාචජීවං අපි පණ්ඩිතං පයිරුපාසති, 
සෝ යථා දබ්බී සූපරසං (න විජානාති, තථා) ධම්මං න චිජානාති 


අදහස : බාල (අනුවණ) පුද්ගලයා ඉදින්‌ දිච්‌ ඇති තෙක්ම පණ්ඩිතයෙකු 


(නුවණැත්තෙකු) ලඟින්‌ ඇසුරු කරන්නේ නමුත්‌, ඔහු හැන්ද මාලු පිණි 
රසය නොහඳුනන්නා සේ, ධර්මය දාන නොගනී. 
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බාල : 


0 ගෘථෘව : 


බාල ශබ්දය විවිධාර්ථය. ධර්ම්‌ සාහිත්‍යයෙහි දී තෘෂ්ණාවෙන්‌ 
පිරුණු, අල්පශ්‍රැත පෘථග්ජන මිනිසා චාව්‍ය වේ. 


මුහුත්තමපි චේ විඤ්ඤූ පණ්ඩිතං පයිරුපාසති 
බිප්පං ධම්මං චිජානාති ජීව්හා සුපරසං යථා 


පද සම්බන්ධය: විඤ්ඤූ චේ මුහුත්තං අපි පණ්ඩිතං පයිරූපාසති, (සෙ) යථා 


අදහස : 


'විඤ්කඳු : 


පණ්ඩිතං : 


30 ගෘථාව : 


ජීවිහා සූපරසං (විජානාති, තළා) බිප්පං ධම්මං විජානානි. 


නුවණෑත්තා ඉඳින්‌ මොහොතක්‌ හෝ නුවණැත්තකු ලගින්‌ 
ඇසුරු කරන්නේ ද හෙතෙම යම සේ දිව මාලු පිණි රසය 
හඳුනන්නා සේ වහා ධර්මය දාන ගනී. 


(වි~~ඤෟ ~~ දනිමෙහි) විශිෂ්ට දෘනීමක්‌ ඇත්තා. නුවණෑති 
පුද්ගලයා. 


බුද්ධිමත්‌, නුවණැති, දක්ෂ යන අරුත්‌ ගෙනදෙන විඤ්ඤූ 
ශබ්දයේම පර්යාය පදයකි. බාල, දුප්පඤ්ඤ යනාදිය මෙහි . 
චිරැද්ධාර්ථවත්‌ පදය. 


මධුවා මඤ්ඤති බාලෝ යාව පාපං න පච්චති 
යදා ච පච්චති පාපං අථ බාලෝ දුක්ඛං නිගච්ඡති. 


පද සම්බන්ධය: පාපං යාච න පච්චතී (තාව) බාලො (තං) ම්ධු ඉව මඤ්ඤති. 


අදහස : 


මධූවා : 


පච්චති : 


14 ගෘථාව : 


15 ගෘථාව : 
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යදාච පාජං පච්චති අථ බාලො දුක්ඛං නිගච්ඡති. 


පාපය යම්තාක්‌ විපාක නොදේද, ඒතාක්‌ අනුවණයා එය මී 
මෙන්‌ (රසච්ත්ව) සිතයි. යම්‌ විටක පාපය විපාක දෙයි ද 
එවිට අනුවණයා දුකට පැමිණෙයි. 


මධු ඉව (මධු ඉව ~- මධුව ~- මධුවා) චිරිත සපුරා ගනු වස්‌ ඉව 


ශබ්දයෙහි හ්‍රස්ව චකාරය දීර්ඝ කරගෙන ඇත. “මි මෙන්‌" 
පැසවීම්‌, මුහුකුරා යාම්‌, විපෘක දීම යන අරුන්හි යෙදේ. 


අසතං භාවනම්ච්ජෙයා්‍ය පුරෙක්ඛාරං ච හික්ඛුසු 
ආවාසේසු ච ඉස්සරියං පූජා පරකුලේසු ච 


**ම්‌මේව කතමඤ්ඤන්තු ගිහි පබ්බජිතා උභෙ 
මමෙ ව අතිවසා අස්සූ කිච්චාකිව්වෙසු කිස්මිචී'' 
ඉති බාලස්ස සංකප්පෝ ඉච්ඡා මානෝ ච වඞ්සතී. 


පද සම්බන්ධය: (බාලො) අසනං භාවනංං ඉච්ඡෙයා්‍ය, හික්ඛුසූ පුරෙක්ඛාරං 


අදහස : 


ච, ආවාසෙසු ඉස්සරියං ච, පරකුලෙසු පූජා චා (ඉච්ඡෙය්‍යය) . 
*'ගිහි පබ්බජිතා උහො මං එව කතං මඤ්ඤන්තු, කිච්චාකිව්වේසු 
කිස්මිචි මං එච අතිවසා අස්සු"' ඉති ඛාලස්ස. සංකප්පො 
(එවං) ඉච්ඡා මානො ච වඞ්සඝති. 


(අනුවණයා) තමා කෙරෙහි නැති (නොනිසි) ගරූ බුහුමන්‌ 
කැමැති වෙයි, එසේම භික්ෂූන්‌ අතුරෙහි පෙරමුණ ගැනීම ද, 
ආවාසයන්හි අධිපතිබව ද, (සිය ගොදුරුගමින්‌) බැහැර 
පවුල්වලින්‌ කෙරෙන පූජා ද (කැම්ති වෙයි.) 


**ගිහි -- පැවිදි දෙපිරිසම (මේ සියල්ල) මා විසින්‌ කරන ලදයි 
දෘන ගනිත්වා, කුදු ~ මහත්‌ කටයුතුවලදී කවර අවස්ථාවක ඵී 
හෝ මා අනුව පචතිත්වා'* යනුවෙන්‌ අනුවණයාගේ අදහස 
වේ. එසේ කැමැත්ත ද මානය ද වැඩේ. 


අසතං භාවනං : අටුවාව අසන්තං සමීභාවනං ඉච්ඡති යනුවෙන්‌ දක්වයි. 


**තමා කෙරෙහි නැති, තමාට ලැබීමට නොනිසි ගරු බුහුමන්‌ 


කැමති වීම්‌'* යනුවෙන්‌ අරුත්‌ දෘක්විය හැකි ය. එසේම 
අසතං යන පදය යෙදි ඇති තැන්‌ අනුව ගතහොන්‌ 
'*අසජ්ජනයාගේ ගරුබ්‍රහුමන්‌ කැම්ති වෙයි” යන අදහස දූ 
වාච්‍ය වේ. 


කතමඤ්ඤන්තු: (කතං (ඉති) මඤ්ඤන්තු) කරන ලද්දේ යයි දාන ගනින්වා. 


අතිවසෘ අස්සු : වශයෙනි ~- අණසක යටතේ පව්තිත්වා. 


ඉහත සඳහන්‌ 14 වැනි ගාථාවෙන්‌ අනුවණ පුද්ගලයාගේ ඉච්ඡාවන්‌ ද, 
15 වැනි ගාථාවෙන්‌ මානය ද යන සංකල්පයන්‌ සඳහන්‌ වන හෙයින්‌ ගාථා 
දෙක එකම සම්බඛන්ධයකින්‌ යුක්න ය. 


£/. පණ්ඩිත වග්ග 


12 ගෘථෘව : 


18 ගාථාව : 


කණ්හං ධම්මං විප්පහාය සුක්කං භාවෙථ පණ්ඩිතො 
ඕකා අනෝකං ආගම්ම විචවේකේ යත්ථ දුරමං 


තත්‍රාභිරතිමිච්ඡෙයොං භිත්වා කාමේ අකිඤ්වනෙ? 
පරියෝදපෙය්‍ය අත්තානං චික්තක්ලේසේහි පණ්ඩිත 


16 ගාඵජව : යසේසං සම්බෝධිඅංගේසු සම්මා චිත්තං සුභාවිතං 
ආදුනපටිනිස්සග්ගේ අනුපාදුය යේ රතා ද 
කඛිණාසචා ජුතීමන්තෙ තේ ලෝකේ පරිනිබ්බුතා. 


පඳ කම්බන්ධය: පණ්ඩිනො ඕකා අනොෝකං ආගම්ම කණ්හං ධම්මං 
විප්පහාය සුක්කං භාවේථ 
යන්ථ විවෙකේ දුරම්‌ං තත්‍ර අභිරතිං ඉච්ඡෙය්‍ය, 
කාමෙ හිත්වා අකිඤ්චනො පණ්ඩිතො චිත්තක්ලේසේගහි 
අත්තානං පරියෝදපෙයා, 
යේසං චිත්තං සම්බෝධි අංගේසු සම්මා සුභාචිතං 
යේ අනුපාදුය ආදුනපටිනියස්සග්ගේ රතා, තේ 
ජුත්ිම්න්තෝ ඛිණාසචා ලොකෙ පරිනිබ්බුතා. 


අදහඝ : 12 නුවණැත්තා ගිහිගෙයින්‌ (අනගාරිය සංඛ්‍යාත) පැවිදි බිමට 
පත්ව, අකුසල්‌ දහම්‌ වෙසෙසින්‌ බැහැර කොට කුසල්‌ 
දහම්‌ චඩන්නේස. 


23 යම්‌ විවේකයෙක්හි ඇලිම දුෂ්කර ද, ඒ (විවේකයෙහි) ඇලීම 
කැම්තිවන්නේය. කාමයන්‌ බැහැර කොට කිසිදු පලිබෝධ 
යක්‌ නොමැති වූ නුවණැත්තා සිත කිලිටි කරන (අකුසලයන්‌ 
ගෙන්‌) නමා පිරිසිදු කරගන්නේ ය. 


14. යම්බඳු නුවණැතියන්ගේ සිත සම්බොධියට යොමු කරන 
අංගයන්හි මනා කොටම පුරුදු කරන ලද්දේ ද, යම්‌ කෙනෙක්‌ 
දඩි අල්වා ගැනීම්‌ රගිතව, නිවණෙහි ඇලුණාහු ද, ඒ දීප්තිමත්‌ වූ 
කෙලෙස්‌ දුරුකළා වූ රහත්හු ලෝකයෙහි පිරිනිවීයාහු වෙති. 


කණ්හං ධම්මං ; '*කළු දහම්‌" යනුවෙන්‌ මෙහි යෙදී ඇත්තේ අකුසල 
ම ධර්ම්යෝ ය. එහි විරුද්ධාර්ථය වන කුසලධර්ම සඳහා 
- සුක්ක ~ සුදු ~ යන පදය යෙදී තිබේ. 
ඕක ; ගෘහය, ගිහිගෙයි විසීම : 
අනෞෝක : (අන්‌ -1- ඕක) ගිහිගෙයින්‌ ඉවත්වීම -~~ පැවිද්ද. 


විවේක : සින කෙලෙස්වලින්‌ -~~ විවිධ පලිබෝධයන්ගෙන්‌ --- ඉවන්‌ කර 
ගැනීම්‌ චිවේක නමි (චිචිච්චති) 


අකිඤ්වනෝ : මිල මුදල්‌, කෙන්‌ ~ වතු ආදී කිසිදු පලිබේෝධයක්‌ නැති, ඒවා 
අපේක්ෂා නොකරන පුද්ගලයා 
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සම්බෝධිඅංගේසු : බෝධිය ~ ප්‍රඥාව සඳහා අවශ්‍ය ධර්මයන්‌ විෂයෙහි. 


බෝධිඅංග (බොජ්ඤංගා සතක්‌ වේ. එනම්‌; සති, 
ධම්මවිචය, වීරිය, පිති, පස්සද්ධි, සමාධි, උපෙක්ඛා යන 
සතයි. බෝධිය කරා යොමු කරන බෝධිපාක්ෂික ධර්ම 
නාමයෙන්‌ හැඳින්වෙන සත්තිසක ලේඛනයක්‌ ද ඇත. 
බොජ්ඤඩංග එහි ද අන්තර්ගත වේ. 


ආදුනපටිනිස්සග්ගේ : (ආදාන~~~පටිනිස්සග්ග) ආදන යනු ගැනිමයි. තමා 


පරිනිබ්බුතා : 


අයත්කර ගැනීමයි. පටිනිස්සග්ග යනු ඉවත්‌ කිරිම, දුරුකිරීම 
යන අරුත්හි යෙදෙන්නකි. සමස්ත වූ පද දෙකින්‌ සියලු අල්වා 
ගැනීම්‌ ~ උපෘදානයන්‌ දුරු කිරීමේහි නියැලී පුද්ගලයෝ වාච්‍ය 
වෙති. 


තණ්හා ඇතුළු කෙලෙස්‌ ගිනි නිවා දමු හෙයින්‌ බුදු, පසේ බුදු, 
මහ රහත්හු නිවුණාහු නම්‌ වෙති. “'පරිනිබ්බුතෙ සෙ භගවා, 
පරිනිබ්බාණාය ධම්මං දේසේති."" (පිරිනිවියා වූ බුදුන්‌ වහන්සේ 
පිරිනිවණ පිණිස දහම්‌ දෙසති) යයි සඳහන්‌ කෙරෙන 
පිරිනිවීම සකලවිධ ආශ්‍රව ධර්මයන්‌ ක්ෂය කිරීමයි. “'පරි- 
නිබ්බාණ" යන පදය තවදුරටත්‌ විස්තර කිරීමේ දි සඋපාදීසේස, 
අනුපාදිසේස යයි කොටස්‌ දෙකකට වෙන්‌ කෙරේ. සකල 
ක්ලේශයන්‌ ප්‍රහීණ කිරීම සඋපාදිසෙස පරිනිබ්බාණ නමි, 
උපාඨි යන්න පඤ්චස්කන්ධය සඳහා යෙදී ඇත. ප්‍රතිසන්ධිය 
සමභ ඇති වූ ස්කන්ධ පරම්පරාව ශේෂ චී ඇති බව එයින්‌ 
කියැවේ. අනුපාදිසේස පරිනිබ්බාණ නම්‌ එකී ස්කන්ධ 
පරම්පරාව ද නැවත හට නෞගන්නා අයුරින්‌ නිරුද්ධ වීමයි. 
බුදු, පසේබුදු, අර්හත්‌ උතුම්න්ගේ මරණය අනුපාදිසේස _ 
පරිනිබ්බාණ ගණයට අයත්‌ ය. 
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3. පරිවේෂඡදය 


මිත්තානිසංස සුත්ත 
හැඳින්වීම 


පිරිත්‌ පොතෙහි මින්නානිසංස නමින්‌ හැඳින්වෙන්නේ ජාතක පාලියෙහි 
මූගපක්ඛ හෙවත්‌ තේමිය ජාතකයට ඇතුළත්‌ ගෘථා දසයකි. බෝධයිසත්ත්ව- 
ඤන්‌ වහන්සේ තේමිය කුමාරව උපන්‌ සම්යේ සිද්ධියකට එකි ගාථා සම්බන්ධ 
වේ. එහි නිදාන කථාව මෙසේය : 


බෝසත්‌ තේමිය කුම්රා කුඩා කල්හි සිය පිය රජතුමා සොරුන්‌ පිරිසකට 
දරුණු වධහිංසා නියම්‌ කරනු දාක බියට පන්‌ වෙයි. පසුව ජාතිස්මරණ ඥානය 
පහළ වූ තේමිය කුමාරයාට තමන්‌ ද අතීත ආත්ම්භාවයක දී ඒ නගරයේ ම 
රජව සිට සොරුන්ට වධය නියම්‌ කිරීමත්‌, එහි විපාක වශයෙන්‌ අසූ දහසක්‌ 
අවුරුදු ඕසුපත්‌ නිරයෙහි පැසීමත්‌, දාක වඩාත්‌ බියට පත්‌ වෙයි. ඒ අනුව 
රජ වීමට වඩා ගොලු, බිහිරි, පිළු වශයෙන්‌ සිට මිය යාම යෙහෙකැ යි සිතා 
එසේ කිරීමට තරයේ මං*සිතා ගනී. 


කුමාරයාගේ වෙනස්‌ වීම පිළිබඳව විමසා බලන අංග ලක්ෂණ කියන්නවුන්‌ 
භට ඔහුගේ අධිෂ්ඨානය පිළිබඳ අවබෝධයක්‌ ලබාගත නොහැකි වෙයි. 
එහෙයින්‌ රජතුමා සතුටු කිරීමට කල්පනා කළ ඔවුහු ඒ කුම්රා කාලකන්නියකු 

නිසා රජුට එයින්‌ අපල ගෙන දෙන බවත්‌ වහාම සොහොනට ගෙන ගොස්‌ 
“ චළලා දමිය යුතු බවත්‌ දන්වා සිටිති. ලක්ෂණ පාඨකයන්ගේ කීම පිළි 
ගන්නා රජතුමා රියැදුරා ගෙන්වා උපදෙස්‌ දී සොහොනට යවයි. කුම්රා 
සහිත රිය පසෙක නබා වළක්‌ කණින රියැදුරා වෙතට පැමිණෙන තේමිය 
' කුමාරයා කථාව ආරම්භ කරමින්‌ රාජ සේවකයෙක්‌ රජූගේම පුත්‍රයා පණ 
පිටින්‌ වළලෑම්‌ මිත්‍රද්‍රොහි මිත්‍රඝාතක අපරාධයක්‌ නොවේද)'යි විමසමින්‌ 
මිත්‍රද්‍රෝහී නොවීම නිසා පුද්ගලයෙකු සමාජය තුළ භූත භෞතික සැම දෙය- 
කින්‌ ම උපහාර ලබන අයුරු පැහැදිලි කර දෙයි. මිත්තපූජා ආනිසංස 
යනුවෙන්‌ එකී ගාථා හඳුන්චා දෙනු ලැබේ. 


මිත්තානිසංස 
(1) පහුත හක්ඛෝ භවතී ~~~ විප්පවුත්ථෝ සකා ඝරා 
බහු ණිං උපජීවන්ති ~~ යෝ මිත්තානං න දුභතී 


යමෙක්‌ මිතුරන්ට ද්‍රෝභ නොකෙරේ නම්‌ හෙතෙම සිය ගෙයින්‌ බැහැර 
ගියේ නමුදු බොහෝ ආහාර ඇත්තෙක්‌ වෙයි දු බොහෝ දෙනෙක්‌ ඔහු 
ඇසුරෙන්‌ ජීවන්‌ වෙති. 


. (2) යං යං ජනපදං ඝාති ~~ නිගමේ රාජධානියෝ 
සබ්බත්ථ පූජිතො හෝති ~~ යෝ මින්නානං න දුභතී 


යමෙක්‌ මිත්‍රයන්ට ද්‍රෝහ නොකෙර්‌ නම්‌, හෙතෙම යම්‌ යම්‌ ජනපද නියම්‌ 
ගම්‌ රාජධානී ආදිය කරා ගියේ නමුදු ඒ සියලු නන්ඞ්‌ පුද ලද්ශ ද වෙයි. 
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(8) නාස්ස ලචාරා පසහන්නති ~~ නාතිමඤ්ඤේති ඛත්තියෝ 
සබ්බේ අමිත්තේ තරතී ~~ යෝ මිත්තානං න දුහනී 
යමෙක්‌ මිත්‍රයන්ට ද්‍රෝහ නොකෙරේ නම්‌, ඔහුට සොරු හිරිහැර නො 
කරති : රජු අවම්න්‌ නොකර යි ; ඔහු සියලු සතුරන්‌ මැඩ ගෙන යයි. 


(්‌) අක්කුද්ධෝ සඝරං එති ~~ සභාය පටිනන්දිතෝ 
ඤාත්නං උත්තමෝ හෝති -~- යෝ මිත්තානං න දුහතී 
යමෙක්‌ මිත්‍රයන්ට ද්‍රෝහ නොකෙර්නම්‌ හේකෝපයෙන්‌ තොරව සිය ගෙට 
එයි : සභායෙහි දී සතුටු චූයේ වෙයි ; නෑයන්ගේ උතුම්‌ නෑයා වෙයි. 


(9) සක්කත්චා සක්කතෝ හෝතී -~- ගරු හෝති සගාරවේ 
වණ්ණකිත්ති භතෝ හෝති -~~- යෝ මිත්තානං න දුහති 
යමේක්‌ මිත්‍රයන්ට ද්‍රෝහ නොකෙරේ නම්‌ හේ අනුන්හට සත්කාර කොට 
සත්කාර ලබන්නෙක්‌ වෙයි ; ගෞරව සහිත වූයේ (අනුන්‌ ගරු කරන්නේ) 
ගෞරව ලබන්නෙක්‌ වෙයි. වර්ණනය හා කිර්තිය දරා සිටින්නෙක්‌ වෙයි. 


(6) පූජකෝ ලහතේ පූජං ~~ චන්දකෝ පටිවන්දනං 
යසඝෝ කිත්තිඤ්ච පප්පෝති ~~~ යෝ මින්තානං න දුභතී 


යමෙක්‌ මිත්‍රයන්ට ද්‍රෝහ නොකෙරේ නම්‌, හේ අනුන්‌ පුදන්නේ තමාත්‌ 
පුද ලබයි. අනුන්‌ වඳින්නේ නමාත්‌ වැඳුම්‌ ලබයි ; යසසට ද කීර්තියට ද 
පැමිණෙයි. 
(7) අග්ගි යථා පජ්ජලතී දේවතා ව විරෝචතී 
සිරියා අජහිතෙ භෝතී යෝ මිත්තානං න දුභති 
යමෙක්‌ මිත්‍රයන්ට ද්‍රෝහ නො කෙරේ නම්‌, හේ ගිනි මෙන්‌ දිලිසෙයි ; 
දෙවියෙකු මෙන්‌ බබලයි ; සැපතින්‌ නො පිරිහුණේ වෙයි. 
(8) ගාවෝ තස්ස පජායන්නි ඛෙක්නේ වුත්ථං විරූභති 
පුත්තානං ඵලමස්නාති යො මින්තානං න දුහනී 
යමේක්‌ මිත්‍රයන්ට ද්‍රෝොහ නොකෙරේ නම්‌, ඔහුට ගවසෞ හට ගනිකනි ; 
(ගව සම්පත වැඩ්වේ.) කෙනෙහි වපුළ දේ මනාව චැඬෙයි ; දරු 
පල වලඳයි. 
(0) දරිතෝ පබ්බනාතෝ චා රැක්ඛාතෝ පතිතෝ නර 
චූතෝ පතිට්ඨං ලභති යෝ මිත්නානං න දූහතී 
යමෙක්‌ මිත්‍රයන්ට ද්‍රෝන නො කෙරේ නම්‌, රහ්‌ ගිරි දුදුරකින්‌ හෙ? ඡර්වනය 
කින්‌ හෝ ගසකින්‌ හෝ ලිස්සා වැටුණේ නමුදු එයින්‌ පිහිච ලබයි. 
(10) විරුළ්ගහමූල සන්නානං නිග්‍රොධම්ව මාලුතෝ 
අමිත්තා නප්පසහන්නි යෝ ටික්තානං න දුහතී 
සමෙක්‌ මිත්‍රයන්ට ද්‍රෝහ නොකෙරේ නම්‌, ඔහු හොඳින්‌ වැඩුණු මුල්‌ අරලූ 
ඇති නුගයක්‌ මෙන්‌ සොලවා (පෙරළා) දම්මට සතුරෝ අපොහොසත්‌ වෙති. 
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8. පරිචෙඡදය 
මෙත්තානිසංස සුක්ක 


ඒවං මේ සුතං එකං සමයං භගවා සාචන්ථියං විගරති පජේනවනෙ අනාථ 
පිණ්ඩිකස්ස ආරාමේ. තත්‍ර ඛෝ හගවා භික්ඛු ආම්න්තෙසි ''ගික්ඛුවෝ'" ති. 
*“*“භදන්තේ' තී තේ භික්ඛු භගවතෝ පච්චස්සෝසුං භගවා ඒතදවෝච; 


මෙන්තාය භික්ඛවේ චේතෝ වචිමුත්තියා ආසේචිතාය, භාවිතාය, බහුලික 
තාය, යානීකතාය, චත්ථුකතාය, අනුට්ඨිතාය, පරිචිතාය, සුසමාරද්ධාය, 
ඒකාදසානිසංසා පාටිකංඛා කතමේ ඒකාදස ? 


සුඛං සුපතී, සුඛං පට්බුජ්සධතී, නපාපකං, සුපිනං පස්සති, මනුස්සානං 
පියෝ හොතී, අම්නුස්සානං පියෝ හෝතී, දේවතා රක්ඛන්ති, නාස්ස අග්ගි 
වා චිසං වා සත්ථං වෘ කමති, තූවටං චිත්තං සමාධියතී, මුඛවණ්ණෝ 
චිප්පසීදති', අසම්මුළ්භෝ කාලං කරෝති, උත්තරිං අප්පටිචිජීක්‍නන්තො 
බ්‍රහ්ම ලෝකූපගෝ හෝතී. 


මෙත්තාය භික්ඛවේ චේතෝ විමුත්තියා ආසේචිතාය භාවිතාය බහුලීකතාය 
යානීකතාය වත්ථුකතාය අනුට්ඨිතාය පරිචිතාය සුසමාරද්ධාය ඉමෙ ඒකා 
දසානිසංසා පාටිකංඛා ති. 


ඉදම්වෝච භගවා, අත්තමනා තේ භික්ඛු භගවතෝ භාසිතං අභිනන්දුන්‌ ති. 


මෙත්තානිසංස සූත්‍රය ්‌ 

මෙසේ මා විසින්‌ අසන ලදී. එක්‌ කලෙක භාග්‍යවතුන්‌ වහන්සේ සැවැත්‌ 
නුවර ජේතවනයෙහි අනේපිඬු සිටුවරයාගේ ආරාමයෙහි වැඩ වාසය 
කරන සේක. එකල භාගාවතුන්‌ වහන්සේ ''මහණෙනි'' යි භික්ෂූන්‌ 
ඇමැතූසේක. ඒ භික්ෂූහු '*ස්වාමීනි”* යි භාග්‍යවතුන්‌ වහන්සේට පිළිතුරු 
දුන්හ. භාග්‍යවතුන්‌ වහන්සේ මෙසේ වදාළ සේක. 


**මහණෙනි, නිතර ඇසුරු කරන ලද, වඩනා ලද, බහුලව කරන ලද, 
යානාවක්‌ මෙන්‌ කරන ලද, පුරුදු කරන ලද, මනා කොට ආරම්භ කරන ලද 
මෛත්‍රී පූර්වාංගම කොට ඇති (නිවරණයන්ගෙන්‌) මිදුණු සිත නිසා අනුසස්‌ 
එකොළසක්‌ කැමැති චිය යුත්තේ ය. ඒ කවරේද යත්‌ : 


(මෛත්‍රිය කරණකොටගෙන නීවරණයන්ගෙන්‌ සිත මිදුණු තැනැත්තේ) 
සුවසේ නිදයි ; සුවසේ පිබිදෙයි ; නරක සිහින නො දකී ; මිනිසුන්ට ප්‍රිය 
' වෙයි. ; අමනුෂ්‍යයන්ට ප්‍රිය වෙයි. ; දෙවියෝ (ඔහු) රකිති ; ගිනි, විෂ හෝ 
ආයුධ ඔහුගේ සිරුරට නො වදී ; වහා සිත එකඟ වෙයි. ; මුහුණේ වර්ණය 
පැහැපත්‌ වෙයි. ; නුමුළාව කලුරිය කරයි ; මත්තෙහි ධර්මාවබෝධයක්‌ 
_නොවන්නේ නම්‌ (රහත්බවට නොපැමිණේ නම්‌) බඹලොව උප දී. 
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මහණෙනි ; නිතර ඇසුරු කරන ලද, වඩනා ලද, බහුලව කරන ලද, 
යානාවක්‌ මෙන්‌ කරන ලද, චස්තුවක්‌ (පදනම්‌) මෙන්‌ කරන ලද, නිතර 
එලඹ සිටියා වූ පුරුදු කරන ලද, මනාකොට ආරම්භ කරන ලද, මෛත්‍රී 
පූර්වාංගම කොට ඇති, (නීචවරණයන්ගෙන්‌) මිදුණු සිත නිසා මේ එකොළොස්‌ 
අනුසස්‌ කැම්ති විය යුත්තේ ය. 


භාග්‍යවතුන්‌ වහන්සේ මෙය වදාළ සේක. සතුටු සින්‌ ඇති ඒ භික්ෂූහු 
භාගාවතුන්‌ වහන්සේගේ දේශනාවට සිය සතුටු පළ කළහ. 


4. පරිචෙඡදය 
ඛන්ධ පරිත්ත 


ඒවං මේ සුතං, ඒකං සම්යං භගවා සාවත්ථියං විහරති ජේතවනේ අනාථ 
පිණ්ඩිකස්ස ආරාමේ. නේන ඛෝ පන සම්යේන සාචත්ථියං අඤ්ඤතරෝ 
භික්ඛු අහිනා දට්ඨෝ කාලකනෝ හෝති. අථ ඛෝ සම්බහුලා භික්ඛු, යේන 
භගවා තේනුපසංකමිංසු. උපසංකමිත්වා භගවන්නං අහිවාදෙත්වා එක 
මන්තං නිසිදිංසු,එකමන්තං නිසින්නා ඛෝ තේ හික්ඛු භගවන්තං ඒතදවෝවුං. 


'*ඉධ හන්තේ, සාවත්ථියං අඤ්ඤතරෝ හික්ඛු අහිනා දට්ඨෝ කාලකතො'ති. 


'*නහ නූන සො හික්ඛවේ, භික්ඛු චන්නාරි අභිරාජකුලානී මෙත්නේන 
චිත්තේන ඵරි. සචේ හි සො භික්ඛවේ, භික්ඛු චත්තාරි අහිරාජකුලානී 
මෙත්තේන චිත්තේන එරෙයා, න ගි සො භික්ඛවේ, භික්ඛු අහිනා දට්ඨො, 
කාලං කරෙයා.. කකමානි චත්තාරි අභිරාජකුලානි: චිරුපක්ඛං අභිරාජකුලං 
ඒරාපථං අභිරාජකුලං, ඡබ්‍යාපුත්තං අහිරාජකුලංං කුණ්හභහාගෝතමකං 
අභිරාජකූලං. 
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නහ නූන සෝ භික්ඛවේ, භික්ඛු ඉම්‌ානි චත්තාරි අභිරාජකූලානි මේත්තේන 
චිත්තේන එරි. සචේ හි සෝ භික්ඛවේ, භික්ඛු ඉමානි චත්තාරි අභිරාජකූලානී 
මෙන්තේන චිත්තේන එරෙය්‍ය, න භි සෝ භික්ඛවේ භික්ඛු කාලං කරෙය්‍ය. 
අනුජානාමි භික්ඛවේ, ඉමානි චත්තාරි අභිරාජකූලානී මෙත්තේන චිත්තේන 
එරිතූං අත්තගුත්තියා, අත්ත රක්ඛාය, අත්තන පරිත්තායා" ති. 


ං ඉදම්චෝච භගවා, ඉදං වන්චා සුගනෝ අථාපරං ඒතදචෝච සන්ථා. 


විරුපක්ඛෙභි මේ මෙන්තං මෙත්තං ඒරාපථෙහි මේ 

ඡභ්‍යා පුත්තේහි මේ මෙත්නං මෙත්තං කණ්හාගෝතමකේහි ච 
අපාදකේහි මේ මෙත්නං මෙත්තං දිපාදකේහි මේ 
චතුප්පදේහි මේ මෙත්තං මෙත්තං බහුප්පදේහි මේ 

මා මං අපෘදකෝ හිංසි මා මං හිංසි දිපාදකෝ 

මා මං චතුප්පදෝ හිංසි මා මං හිංසි බහුප්පදෝ 

සබ්බේ සත්නා සබ්බේ පාණා සබ්බේ භූතා ච කේවලා 

සබ්බේ භද්‍රානි පස්සන්තු මා කඤ්චි පාපමාගමා. 


අප්පමාණෝ බුද්ධෝ, අප්පමාණෝ ධම්මෝ, අප්පමාණෝ සංඝෝ, 
පමාණවන්තානි සිරිංසපානි, අභිචිච්ජිකා සතාපදි උණ්ණානාහි, සරබුමුසිකා 
කතා ම්‌ රක්ඛා කතා මේ පරිත්තා ; පටික්කමන්තු භූතානි. සෝ භං නමෝ 
භගවතෝ, නමෝ සත්තන්නං සම්මා සම්බුද්ධානං ති. 


බන්ධ පිරිත 

මා විසින්‌ මෙසේ අසන ලදි. එක්‌ කලෙක භාගාවත්‌ බුදුරජාණන්‌ වහන්සේ 
සැවැත්නුවර අනේපිඬු සිටුතුමා කරවූ ආරාම්ය වූ ජේතවනයෙහි වාසය 
කරන සේක. එකල්හි සැවැත්‌ නුවර එක්තරා භික්ෂුවක්‌ සර්පයෙකු වචිසින්‌ 
. දෂ්ට කරන ලද්දේ කලුරිය කළේ වෙයි. බොහෝ භික්ෂුහු බුදුරජාණන්‌ 
වහන්සේ වෙත එළඹියහ. එළඹ බුදුන්‌ වැඳ එකත්‌ පසෙක හිඳ ගත්හ. 
එකත්පසෙක හුන්‌ ඒ භික්ෂූහු බුදුන්‌ වහන්සේට මෙසේ කීහ : 


**ස්වාමීනී, මේ සැවැත්නුවර එක්තරා භික්ෂුවක්‌ සර්පයෙකු චිසින්‌ දෂ්ට 
කරන ලද්දේ කලුරිය කළේ වෙයි. '' යනුවෙනි. 


*“**මහණෙනි, ඒ භික්ෂුව ඒකාන්තයෙන්‌ සර්ප රාජ (නාගරාජ) කුලයන්‌ සතර 
චෙත මෙත්‌ සින නො පැතිරවීය. මහණෙනි, යම්‌ හෙයකින්‌ ඒ මහණ තෙම 
සිවු නා රද කුලයන්‌ වෙන මෙත්‌ සිත පැතිර වී නම්‌ මහණෙනි, ඒ මහණ තෙම 
නයෙකු විසින්‌ දෂ්ට කරන ලද්දේ කලුරිය නොකරන්නේ ය. මහණෙනි. 
ඒ නාග රාජ කුල සතර කවරේද යත්‌, චිරූපාක්ෂ නම්‌ නාරද කුලය, ඒරාපථ 
නම්‌ නාරද කුලය, ඡබ්‍යාපුත්ත නම්‌ නාරද කුලය, කණ්හා ගෝතමක නම්‌ 
නාරද කුලය යනුවෙනි. 
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මහණෙනි, ඒ භික්ෂුව මෙනම්‌ ඇති නාග රාජකුලයන්‌ වෙත මෙන්‌ සිත 
පැතිර වූයේ නැත. යම්‌ හෙයකින්‌ ඒ මහණ මේ සිව්‌ නාරද කුලයන්‌ වෙත 
මෙත්‌ සිත පැතර වී නම්‌ ඒකාන්තයෙන්‌ ම ඒ මහණ නෙම නයෙකු විසින්‌ 
දෂ්ට කරන ලද්දේ කලුරිය නො කරන්නේය. මහණෙනි, මේ නාරද කුල 
සතර වෙත මෙත්‌ සිත පැතිරවීම්ට අවසර දෙමි. (ඒ) තමහට ආරක්ෂාව, 
රැකවරණය, හාත්පසින්‌ රැකවරණය සඳහාය." බුදුරජාණන්‌ වහන්සේ 
මෙසේ වදාළ සේක. මෙය දේශනා කොට නැවත මෙසේත්‌ දේශනා කළහ. 


(1) මාගේ මෛත්‍රිය විරූපාක්ෂයන්‌ සමග වේවා, මාගේ මෛත්‍රිය ඒරා 
පථයන්‌ සම්ග වේවා, මාගේ මෛත්‍රිය ඡබ්‍යාපුත්තයන්‌ හා සම්ග වේවා, මාගේ 
මෛත්‍රිය කණ්හා ගෝතම්කයන්‌ හා සම්ග වේවා. 


_ (59) මාගේ මෛත්‍රිය පා නැති සතුන්‌ සමග වේවා, මාගේ මෛත්‍රිය දෙපා 
සතුන්‌ සමග වේවා, මාගේ මෛත්‍රිය සිවුපා සතුන්‌ සමග වේවා. මාගේ 
මෛත්‍රිය බොහෝ පා ඇති සතුන්‌ සම්ග වේවා. 


(8) පෘ නැති සතෙක්‌ මට හිංසා නොකෙරේවා, දෙපා සකෙක්‌ මට හිංසා, 
නො කෙරේවා, සිවුපා සතෙක්‌ මට හිංසා නො කෙරේවා, බොහෝ පා ඇති 
සතෙක්‌ මට හිංසා නො කෙරේවා. 


(4) හැම්‌ සත්හු ද, හැම ප්‍රාණීහු ද, හැම භූතයෝ ද යන සියල්ලෝ ම යහපන 
දකිත්වා. කිසිම සතෙකු වෙත දුකක්‌ නො පැමිණේවා. 


බුද්ධ රත්නය අපමණ (ගුණ ඇත්තනේ) ය. ධර්ම රත්නය අපමණ (ගුණ 
ඇත්තේ) ය. සංඝ රත්නය අපම්ණ (ගුණ ඇත්තේ) ය. සර්ප වර්ගයෝ, 
නාග, ගෝනුසු, පත්තෑ, ආදීහු ද ම්කුළුවෝ, සිකනල්ලු, මීයෝ යන මොවුහු 
වනාහි ගණන්‌ කළ හැක්කෝ වෙති. මා විසින්‌ ආරක්ෂාව කරන ලදි. පිරිත්‌ 
කරන ලදි. භූතයෝ ඉවත්ව යෙන්වා. ඒ මම බුදුන්‌ වහන්සේට වඳිමි. 
සත්‌ බුදුවරයන්‌ වහන්සේලාට වඳිමි. 
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5. පරිචෙඡදය 


දුට්ඨගාමිණී අභයරාජ වත්ථු 


“දුට්ඨ ගාමිණී අහය මහාරඤ්ඤෝ චත්ථූම්භි අයමානුපුබ්බි කථා” 


කාකචණ්ණ තිස්ස මහා රාජා කිර විහාරදේවියා සද්ධිං රෝහණේ රජ්ජං 
කාරෙන්තෝ අනෝපම්‌ං මහා දුනං පවත්තෙන්තෝ මහා ගාමේ පටිවසති. 
අථ ඒක දිවසං සෝ භික්ඛුසංඝස්ස පුරේභන්තේ ම්හාදානං පවත්තෙන්වා 
පච්ඡාභත්තේ දේවියා සද්යිං සේනඞ්ග පරිවුතේ‌ මහන්තෙනානුහාවේන 
තිස්ස මහා .විහාරං ගන්ත්වා තස්මිං ඨානේ භික්ඛු වන්දන්තෝ ගිලානානං 
භික්ඛුනං හේසජ්ජං පටිපාදෙන්තෝ අට්ඨවිධපානමුඛවාසයුත්ත තාම්බුලාදීහි 
භික්ඛුනං උපට්ඨහන්තෝ අනුපුබ්බේන සීලාපස්සයං තං නාම පරිවේණං 
ගන්ත්වා තත්ථෙකස්ස බහුස්සුතස්ස ථෙරස්ස සන්තිකේ ධම්ම සවණත්ථං 
නිසීදි, තතෙ තේසං ථෙරෝ ධම්මං දේසෙන්තෝ ඉදං චෝ මහන්තං 
ඉස්සරියං පුබ්බේ කත පුඤ්ඤෙොන ලද්ධං ඉදුනිපි තං චෝ ථීරං කරෝථා'ති 
වදන්තො එවමාහ: 
මහා සම්පත්ති තුම්හේහි ලද්ධායං පුඤ්ඤක ම්මුනා 
අප්පමාදෝච කාතබ්බෝ පුඤ්ඤකම්මේ ඉදුනීපි ති. 


තං සුත්වා රඤ්ඤෝ සමීපේ නිසින්නා චිහාරදේවී”* කිං හන්තේ නෝ 
තාය සම්පත්තියා, යේසං නෝ ඨිතා චා පුත්තෝ වා නත්ථි. තෙන චඤ්ඤා 
සම්පත්ති නාමේ සාති"* ආහ. නං සුත්චා ථෙරෝ තේන ති දේවි, අන්තෝ 
පරිවේණේ ආසන්නමරණෝ, සාමණේරෝ අත්ථි, තෙන සද්යිං මන්තේහි"ති 
ආහ. සා තං උපසංකමිත්වා චන්දිත්වා කිං භන්තේ බාල්භ ගිලානෝ සි'ති 
පුච්ජික්චා තත්ථ නිසින්නා'* හන්තේ, ඉත චුතෝ කන්ථ උජ්පජ්ජිතුං 
ඉච්ඡසී”"" ති, සාමණේරේන ''දේවලෝකෝ රමණීයෝ, දේවලෝකං 
ගමිස්සාමි"" කි වුත්තේ දේවි'* භන්තේ දේවලෝක සම්පත්තියෝ නාම 
කොට්ඨකේ පතිසාමිතං ධඤ්ඤං චීය පුඤ්ඤප්පමාණමේව. නත්ථ වාසො 
දයෝ පුඤ්ඤාදයෝ න දිස්සති. උළාරතරං පුඤ්ඤකම්මං උපචිනන්තානං 
රාජත්තසදිසං නත්ථි, නතදත්ථ සාධනත්ථං මම පුත්තෝ හො ථ භන්නේ”ති. 
සාම්ණේරෝ නං න ඉච්ඡන්තෝ තූණ්හී අහෝසි. 


තතෝ සා '“හන්තෙ දුනාදිනෝ පුඤ්ඤකරණස්ස රාජානුභාවං පස්සථා” කි 
වත්චා තස්ස නිපන්නට්ඨානේ චිත්තවිතානං බන්ධින්වා ගන්ධ පරිභණ්ඩං 
කත්වා සුමනපුප්ඵ සන්ථතේ මුද්‍රකත්ථරණකේ නං සයා පෙත්වා සක්ඛ 
රෝදකං පායිත්වා මුඛාවාස සහිතං තම්බුලං භෝජාපෙත්වා චන්දනාගරූ 
ආදි සුගන්ධං ච මාලතී සුම්නාදී පුප්ඵ සම්පූණ්ණ සමුග්ගේ ච පදුමුප්පල 
පුණ්ඩරීක කලාංපේච නා නා චිරාග චන්ථානි ච චීවරත්ථාය භික්ඛුනං 
සුඛම්‌ සාටකේව සප්පි නචනිත මධුපාණිත චාටියෙ? ච තථා අට්ඨවිධ පානීය 
භාජනානි වා' නි අනෙකෝොපකරණානී අභිසඞ්කතරින්චා ''ඉදං තේ තා, 
දම්මි යථාරුචිං දානං දේහී”ති වත්වා. '"*රාජත්තේ සම්පත්නේ සබ්බං 
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සාසනෝපකාරං කාතුං සක්කා, මම්‌ පුත්තභාවං පත්ථෙථ භන්කේ" තී ආහං 
සාමණේරෝ තං දිස්වා සෝමනස්සෝ “*රාජනත්තං පත්වා මයා සාසනානුග්ගහං 
කාතුං වට්ටත්‌'' හි චින්තෙත්වා උපට්ඨිත දේවලෝකං පහාය තස්සා වචනං 
සම්පටිච්ජි. දේවී තං සම්පටිච්ජිනභාවං ඤත්වා අත්තමනා අගමාසි 
අථ සා රඤ්ඤා සද්යිං රථමාරුය්භහ ගම්නකාලේව සාම්ණේරෝ චවචිත්වා 
තස්සා කුච්ඡිම්භහි පටිසන්යිං ගණ්හි. කුච්ඡිගතස්සා '*'නුභාචේන දේපවියා 
නිසින්න පස්සේ රථචක්කං යාව නෘභියා පඨවිං ඕසිදි, තතෝ සා තං ඤන්වා 
*සාමණේරෝ කාලකතෝ නූනා'ගි දූතං පේසෙත්වචා කාලකතභාවං ඤත්වා 
විහාරං ආගම්ම මහන්තේන සක්කාරේන සරීරකිච්චං කාරෙත්වා මහාදානං 
පචනත්තෙන්වා නගරමේ ව පාවිසි. අථස්ස පටිසන්ධි ගහණේ ඊදිසො 
දෞහළො උප්පජ්ජි. තදත්ථ දිපනත්ථං මහාවංසාවරියා ආහංසු : 


තස්සේචං දෝහළො ආසි මහා පුඤ්ඤාය දේපවියා 
උසභමත්තං මධුගණ්ඩං කත්වා උස්සීසකේ සයං 
වාමේතරේන පස්සේන නිපන්නා සයනේ සුභේ 
ද්වාදසන්නං සහස්සානං භික්ඛුනං දින්න සේසකං 
ම්ධුං භූඤ්ජිතුකාමා 'සි අථ එලාළ රාජිනො 
යෞෝධානම්ග්ගයෞෝධස්ස සීසච්ජින්නා' සි ධෝවනං 
තස්සේච සීසේ ඨත්වාන පාතුං චේච අකාම්යි 
අනුරාධපුරස්සේච උප්පලක්බෙත්තතෝ පන 
ආනිතුප්පලමාලං ච අමිලාතං පිලන්ධිතුං 

සිනාතුං පාතුමා ''නීත පානීයං තිස්ස චාපියා'ති. 


දුට්ඨගාමණි අභය මහාරඤ්ඤෝ වත්ථුම්ගි අයමානුපුබ්බිකථා: 


කාකචවණ්ණතිස්සම්හාරාජා කිර විහාරදෙවියා සද්ධිං රොහණෙ රජ්ජං 
කාරෙන්තො අනොපමං මහාදුනං පවත්තෙන්නො මහාගාමෙ පටිවසති. 
අථෙකදිවසං සො භික්ඛුසංඝස්ස පුරෙහත්නෙ මහාදානං පවත්තෙත්වා 
පච්ඡාභත්තෙ දෙවියා සද්ධිං සෙනංගපරිවුතො මහන්තෙනානුභාවෙන 
තිස්සමහාවිහාරං ගන්ත්වා තස්මිං ඨානෙ භික්ඛු චන්දන්තො ගිලානානං 
භික්ඛූනං භෙසජ්ජං පටිපාදෙන්තො අට්ඨවිධපානමුඛවාසයුත්තතම්බූලාදිහි 
හික්ඛූනං උපට්ඨහභන්තො අනුපුබ්බෙන සිලාපස්සයං තං නාමපරිවෙණං 
ගන්න්වා තත්ථෙකස්ස බහුස්සුතස්ස ථෙරස්ස සන්තිකෙ ධම්මසවණත්ථං 
නිසීදි., තතො තෙසං ථෙරො ධම්මං දෙසෙන්තො ඉදං වො මහන්තං 
ඉස්සරියං පුබ්බේ කතපුඤ්ඤොන ලද්ධං ඉදුනි'පි තං වො ථීරං කරොථා'ති 
වදන්තො ඵඑවමාහ. ී 
මහාසම්පත්ති තූම්හෙහි ලද්ධායං න ිඤ්නකමිවුනා. 
අප්පමාදොව කාතබ්බො පුඤ්ඤකම්මෙ ඉදුනි'පිති. 
තං සුත්වා රඤ්ඤො සමීපෙ නිසින්නා විහාරදෙවී කිං හභන්නෙ නො තාය 
සම්පත්තියා, යෙසං නො ධීතා වා පුත්තො වා නත්ථී නෙන වඤ්ඤා 
සම්පන්නිනාමේසා'ති ආහ. තං සුත්වා ථෙරො තෙන ඟි දෙව, අන්තො 
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පරිවෙණෙ ආසන්නමරණො සාමණෙරො අත්ථි තෙන සද්ධිං මන්තෙහිති 
අ.භ. සා තං උපසංකමිත්වා වන්දිත්වා කිං භන්තෙ බාළ්හගිලානොසී'ති 
පුච්ඡිත්වා තන්ථ නිසින්නා භන්තෙ ඉතො චුතො කත්ථ උප්පජි්ජිතුං 
ඉච්ඡසී'නි. සංමණෙරෙන දෙවලොකො රමණියො දෙව ලොකං ගම්ස්සාමී'ති 
වුත්තෙ දෙවි භන්තෙ දෙවලොකසම්පත්තියො නාම කොට්ඨකෙ පතිසාමිත 
ධඤ්ඤං විය පුඤ්ඤප්පමාණමෙ'ව තත්ථ වාසොදයො පුඤ්ඤෝදයො න 
දිස්සති. උළාරතරං පුඤ්ඤකම්මං උපචිණන්තානං රාජත්තසදීසං නත්ථි, 
තදත්ථසාධනත්ථං මම පුත්තො හොථ භන්තෙ'ති. සාමණරො තං න 
ඉච්ඡන්තෞ තුණ්හී අහොසි. තතො සා භන්තෙ දුනාදීනො පුඤ්ඤකරණස්ස 
රාජානුභාවං පස්සථා'*ති වත්වචා තස්ස නිපන්නට්ඨානෙ චිත්තවිතානං 
බන්ධිත්වා ගන්ධපරිභණ්ඩං කත්වා සුමනපුප්ඵසන්ථතෙ මුදුකත්ථරණකෙ තං 
සයාපෙත්වා සක්ඛරොදකං පායිත්වා මුඛවාසසහිතං තම්බුලං භොජාපෙත්වා 
චන්දනාගරු ආදිසුගන්ධං ච මාලතී සුමනාදිපුප්ඵසම්පුණ්ණ සමුග්ගෙ ච 
පදුමුප්පල පුණ්ඩරික කලාපෙ ච නානාචිරාගවත්ථානි ච තථා චීවරත්ථාය 
භික්ඛූනං සුඛුම සාටකෙ ච සප්පිනවනීත මධුඵාණිතචාටියො ච තථා 
අට්ඨවිධපානීයහාජනානිචා'ති අනෙකොපකරණානි අභිසංඛරිත්වා ඉදං තෙ 
තාත දම්මි, යථාරුචිං දානං දෙහී'ති වත්වා රාජත්තෙ සම්පත්තෙ සබ්බ 
සාසනොපකාරං කාතුං සක්කාති මම්‌ පුත්තභාවං පත්ථෙථ භන්තෙ'ති ආහ. 
සාම්ණෙරො තං දිස්වා සොමනස්සො රාජත්තං පත්වා මයා සාසනුග්ගහං 
කෘතුං චට්ටති'ති චින්තෙත්වා උපට්ඨිතදෙවලොකං පහාය තස්ස වචනං 
සම්පටිච්ඡි. දෙවී තං සම්පටිච්ඡිතභාවං ඤත්වා අත්තමනා අගමාසි. 
අථ සෘ රඤ්ඤා සද්යිං රථ මාරුය්හ ගමනකාලෙ'ව සාමණේරො චවිත්වා 
තස්සා කුච්ජිම්හි පටිසන්යිං ගණහි. කුච්ඡිගතස්සා'නුභාවෙන දෙවියා 
නිසින්නපස්සෙ රථචක්කං යාව නාභියා පඨවිං ඔසීදි. තතො සා නං 
ඤත්වා සාම්ණෙරො කාලකතො නූනා'ති දුතං පෙසෙත්වා කාලකතභාවං 
ඤත්වා විහාරං ආගම්ම මහන්තෙන සක්කාරෙන සරීරකිච්චං කාරෙත්වා 
මහාදුානං පචනත්තෙත්වා නගරමෙ'ව පාචිසි. අථස්ස පටිසන්ධිගහණෙ 
තස්සා ඊදිසො දොහළො උප්පජ්ඡි. තදත්ථදීපනත්ථං මහාවංසාචරියා ආහංසු. 


තස්සෙවං දොහළොආසි මහාපුඤ්ඤාය දෙවියා, 
උසභමත්තං මධුගණ්ඩං කත්වා උස්සීසකෙ සයං 


වාමේෙතරෙන පස්සෙන නිපන්නා සයනෙ සුභෙ, 
ද්වාදසන්නං සහස්සානං භික්ඛූනං දින්නසේසකං. 
මධුං භූඤ්ජිතුූකාමා'සි අථ එලාලරාජිනො , 
යොධානම්ග්ගයොධස්ස සිසච්‌්ඡින්නාසිධොවනං 
නුස්සෙ'ච සීසෙ ඨත්වාන පාතුං චෙව අකාමයි, 
අනුරාධපූරස්සෙ'ච උප්පලක්කෙන්තතො පන. 


ආනීතුප්පලමාලාංව අමිලානං පිලන්ධිතුං, 
සිනාතුං පාතුමා'නිතපානීයං තිස්සවෘපියා'ති. 


70) 


ඉමස්ස පන දොහළස්ස දුල්ලභත්තා සෘ රඤ්ඤා අනාචික්ඛන්තී කිසා 
උප්පණ්ඩුප්පණ්ඩුකජාතා අහොසි. අථ රඤ්ඤා පුනප්පුන පුට්ඨා ස මේතං 
කථේසි. තං සුත්වා රාජා නගරෙ හෙරිං චරාපෙසි. යො උසහමත්තං 
මහන්තං මධුගණ්ඩං පස්සෙති, තස්ස ම්හන්තං සම්පන්තිං දස්සාමි'ති. තතො 
දෙවියා කුච්ඡිගතස්සානුභාවෙන ගොඨසමුද්දවෙලන්තෙ ඡඬ්ඩිතනික්කුජ්ජි- 
තනාවාය අන්තො වීසතියට්ඨිප්පමාණෙ ඨානෙ මධූමක්ඛිකා මහන්තං 
මධුගණ්ඩං අකංසු. අථෙකො ජානපදිකො තං දිස්වා රඤ්ඤො ආරොචෙසි. 
රාජා තස්ස සක්කාරං කත්වා දෙවිං තත්ථ නෙත්වා මහන්තං මණ්ඩපං කාරා 
” ඉපත්වා වුත්තනියාමේනෙව ද්වාදසන්නං භික්ඛූසහස්සානං මධුං දත්වා 
මධුං හොජාපෙසි. අථෙ"තරෙ දොහළෙ සම්පාදෙතුං අම්ච්චේ සන්නිපාතා 
පෙත්වා එලාලරාජා අම්භාකං වෙරී, කථං දොහළං සම්පාදෙස්සාමා'ති ආහ. 
තං සුත්වා අමච්චා වේළුසුමනෙ තථත්‌ ගතෙ සබීබං තං දෙහළං 
සම්ජ්ක්‍සිස්සති'ති කථෙසුං. තං සුත්වා රාජා වෙළුසුම්නං පක්කොසාපෙත්වා 
නමත්ථං තස්ස ආරොචෙසි. සො'හං භන්තෙ සම්ත්ථො චෙ ආහරිස්සාමි'ති 
සම්පටිච්ඡී. අථ රාජා තස්ස මහන්තං සක්කාරං කත්වා ඔවදිත්වා පෙසෙසි. 
සො'පි රාජානං චන්දිත්වා අත්තනො ගෙහං ගන්ත්වා නභාපකං පක්කොසා- 
පෙත්වා සිඛං ඨපෙත්වා .මුණ්ඩං කාරෙත්වා අත්තනො පිට්ඨියං රාජියො 
දස්සෙත්වා ද්වේ රත්තකාසාවෙ නිවාසෙත්වා පාතො'ච නික්ඛම්ම දීඝවා- 
පියං පාතරාසං පත්වා වඩ මානකච්ඡායාය වඩ්සමානකතිත්ථං පත්වා 
තන්ථ ආරක්ඛකෙහි දමිළසහස්සෙහි පක්කොසියමානොපි ගංගං ලංසිත්වා 
පරතිරෙ දමිළෙ සම්පාපුණි. අථ තෙහි පුට්ඨො අහං එලාලරඤ්ඤො 
සන්තිකං ගච්ඡාමි මං තන්ථ නෙථා'ති චත්වා තෙහි නීතො රාජානං 
පස්සිත්වා චන්දින්වා අට්ඨාසි, රාජා තං දිස්වා කුතො ත්වං හණේ 
. ආගතොෝ'සීති පූච්ඡි. සො අහං සාමි මහාගාමතො ආගතොස්මි'ති 
ආහ. අථ රඤ්ඤා කස්මා ආගතොසී'ති චවුත්තෙ තෙන හි සුණ. දෙව 
කාකචණ්ණ්තිස්සො අභිණ්හං තුම්හාකං අගුණං අමච්චානං චත්වා 
අක්කොසති පරිභාසති, අථා'හං තත්ථ මාහෙ'චං වත්තබ්බො එලාලො 
මහාරාජා ම්හිද්ධිකො මහානුභාවො ධම්මකො ධඩම්මරාජා සයං යොධො 
අනෙකසහභස්සයොධපරිවාරො අසුරභටපරිචවුනො වෙපචිත්ති අසුරො ව්ය 
කෙහිචීපි පච්චත්ථිකෙහි අනභිභවනීයො'ති ආදිනා තුම්හාකං සුරවීරගුණෙ 
වණ්ණෙමීි. එන්තකමෙ'ච මම දොසං හදයෙ කත්වා ත්වං මම්‌ ලංකා- 
පච්චන්ථිකස්ස ගුණේ වණ්ණයසි*ති චත්වා මං භණ්ඩුං කත්වා පොථෙත්වා 
දුබ්බලං කත්වා කාසාවපිලොතීකෙ නිවාසාපෙත්වා ගච්ඡ රෙ තව එලාළස්ස 
සන්තිකෙ සුඛෙන වසා'ති මං රට්ඨතො නිීහරී. තස්මා'හං තුම්හකං සන්තිකං 
. ආගතොස්මි*ති ආහ. රාජා සාධු'ති සම්පටිච්ඡිත්වා තත්ථ ත්වං කෙන 
කම්මෙන නියුත්තො වසි' ති පුච්ඡි. අස්සගොපකො'හං සාමි'ති, ආරොහන 
වියිං ච යුද්ධං ච ජානාමි. කතිපාහෙන කාකවණ්ණ තිස්සං බන්යිත්වා 
ආනෙත්වා තව දාසං කරොමි. පාරගංගං අජ්ජ පට්ඨාය තුය්හමේ'වා'ති ගජ්ජි, 
රාජා තං සුත්වා මහන්තං සක්කාරං කාරෙත්වා අස්සගොපකරපෙට්ඨට්ඨානං 
අදුසි. 
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සො අස්සෙ ගොපෙන්තො සබ්බෙ පරිගණ්හින්වා ජවලක්ඛණ 
සම්පන්නං රණම්ද්දව්‌ං නාම්‌ සින්ධවං අග්ගහෙසි, අථ සො කතිපයදිවසා'ති- 
ක්කමේ කුම්භකාරචීථිතො මහන්නං කූටං ගහෙත්වා තිස්සවාපියා පානීයං 
ආහරීත්වා කදම්බනදීයා තීරෙ පටිච්ඡන්නට්ඨානෙ ඨපෙසි. තතො ම්හානෙල- 
ක්ඛෙත්තං ගන්ත්වා මහානෙලකලාපං ආහරිත්වා තත්ථෙව ඨපෙසි. 
පුනදිවසෙ පාතො'ව තානි ආදාය රණමද්දවං ආරුය්හ වීථීයා පාචීනද්වාරතො 
බහි ගන්ත්වා අහම්‌'රර වෙළුසුමනො'ති නාමං සාවෙත්වා අහං රණම්ද්දවං 
ආදිං කත්වා ඉදං චිදං ච ගහෙත්වා අම්පාකං රඤ්ඤො සන්තිකං ගමිස්සාමි. 
එලාළරඤ්ඤො තං පව්ත්තිං කථෙථ. සක්කොන්තා මං ගණ්හන්තු'ති, 
උග්ඝොසෙත්වා අස්සස්ස පණ්ගියා සඤ්ඤං දන්වා වේගෙන චෙතියගිරි 
අන්තරං ගන්ත්වා අස්සස්ස වෙගං මන්දං කරොන්තො සනිකසනිකං 
අගමාසි. අථස්ස කථං එලාළරඤ්ඤො කථෙසුං. රාජා තං සුත්වා අමච්චෙහි 
මන්තෙත්වා අත්තනො චෙතියදමිළං නාම්‌ අග්ගයොධං පක්කොසිත්වා 
ත්වං හො යොධ්සතං ගහෙන්වා සීඝං තං අනුඛන්ධිත්වා මාරෙන්වා 
සින්ධවං ගහෙත්වා එහි'ති සෙනාපතිනා සඩිං පෙසෙසි. තතො තෙ 
භූඤ්ජිත්වා සබ්බාලංකාරපතිමණ්ඩිතා මණිකුණ්ඩලං පිළන්ධිත්වා උභොපි 
ආජානීයසින්ධවං ආරුය්භ ගච්ඡන්තා චෙතියපබ්බතන්තරෙ සම්පාපුණිංසු. 
තතො වචවෙළුසුමනො ධාවමානෙ තෙ දිස්වා අස්සම්ණ්ඩලං කන්වා සීඝසීඝං 
ධාවන්තො බුරසංඝට්ටනෙන මහන්තං රජක්ඛන්ධං උට්ඨාපෙත්වා රජෙහි 
අන්ධං කත්වා ගුම්බන්තරෙ අස්සපිට්ඨෙ නිසින්නො'ව කොසතො අසිං 
නිබ්බාහෙත්චා කණ්ඨප්පමාණෙන ගහෙතන්වා අට්ඨාසි සො වෙගෙන ගච්ඡ 
න්තානං සීසානි ඡින්දි. වෙළුසුම්නො තානි භූමියං අපතමානෙයෙ'ව 
ගහෙත්වා කෙසෙහි ගණ්ඨීං දත්වා අස්සපිට්ඨියං යෙව ඨපෙත්වා අස්සෙච 
ආදාය මජ්ක්‍ඤන්තිකෙ මහාවාලුකගංගාය වඞ්එමානකතින්ථං සම්පාපුණි. 
තත්ථ සහස්සම්ත්තා ආරක්ඛකා දමිළ යොධා ගණ්හථෙතන්ති පරිවාරෙසුං. 
සො තෙහි සද්ධිං යූජ්ක්‍ධන්නො යොධසභස්සං මාරෙන්වා අස්සෙන සද්ධිං 
උල්ලංඝිත්වා පාරගංගායං පතිත්වා පක්කාමී, අථ පාරගංගාය චඩඞ්ඩමානක 
දම්ළො තථෙව පුරිසසහස්සෙහි සද්ධිං පරික්ඛිපි. සො නෙහි සද්ධිං 
යුජ්ක්‍ඩධන්තො අනෙකසතෙ මනුස්සෙ ඝාතෙන්වා පක්කාමී. තතො පට්ඨාය 
වඩ්සමානකතිත්ථං සහස්සතිත්ථං'ති'පි අස්සම්ණ්ඩ්ලිකතින්ථංතිපි වොහ- 
රන්ති. සො තදහෙ'ව අස්සෙ ආදාය දීඝවාපිනළාකෙ නහාත්වා ච පීත්වා ච 
ගච්ඡන්තො සායණ්හෙ මහාගාමං සම්පෑපුණි. තත්ථ මහාද්වාරං විචරිත්වා 
ආගන්ත්වා රාජද්වෘරෙ අස්සා ඔරුය්හ අස්සෙ සන්තප්පෙත්වා සාලායං 
. බන්ධින්වා උප්පලකලාපෙහි සද්ධිං පානීයඝටං ච සකුණ්ඩලාභරණානි 
ද්වෙ සීිසානි ච ආදාය රඤ්ඤො දස්සෙසි. රාජා තස්ස මහන්තං සක්කාරං 
කත්වා සුවණ්ණතට්ටකං ආහරාපෙපා තං අසිධොතපානීියෙන පුරෙක්‍ා 
සුචණ්ණකුණ්ඩලිකෙ ද්වෙ දමිළසීසෙ ඨපිතාය දෙවියා නහාපෙත්වා 
පානීයං පායෙත්වා මාලං පිලන්ධාපෙසි. තස්මිං ඛණේ දෙවියා දෙහළො 
පටිප්පස්සම්භි: අථ රාජා නෙමිත්තකෙ පක්කොසාපෙත්වා කො එතස්මිං 
දොහළෙ විපාකො'ති පුච්ඡි, එවං තෙ ව්‍යාකාසුං. තෙන වුත්තං : 
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සූරවීරොබලුපෙතො මෙරුසාරො ගුණාකරො, 
ධීරො සුම්තිවික්කන්තො පුත්තො තෙ දෙව්‌ ජායති. 


ද්වත්තිංස දමිළෙ භන්ත්වා කත්වා යුද්ධං අසාදිසං, 
චසෙ කත්චානිම්‌ං ලංකං එකරජ්ජං කරිස්සති. 


අනුරාධපුරෙ රම්මෙ වසන්තො සාසනං ඉමං 
සොහෙස්සති යථා' සොකධම්මරාජා'ව සාසනං'ති, 


තං සුත්වා රාජා තුට්ඨො තෙසං සක්කාරං කෘරෙසි. අථ රාජා තස්ස 
පටිසන්ධිතො දසෙකද්ධමාසෙ අතික්කන්තෙ එකදිවසං වීිහාරං ගන්ත්චවා 
භික්ඛු වන්දන්තො පූජෙන්තො ගිලානානං භික්ඛුනං චතුපච්චයෙහි උපට්ඨ 
හන්තො චරති. තදු සො එකස්ස භික්ඛුනො සරීරෙ මඞ්කුණෙන 
දට්ඨට්ඨානෙ ගණ්ඩං දිස්වෘ කිමිදං භන්තෙ'ති පුච්ඡි. භික්ඛු මඞ්කුණෙන 
දව්ඨට්ඨානං ම්හාරාජා'ති ආහ. රාජා ම්ඤ්චකෙ උත්තරත්ථරණස්ස 
අභාවෙනා'ති චින්තෙත්වා උත්තරාසංගං දාතුකාමො එකසාව්කභාවෙන 
නාදුසි.තතො පඤ්චම්බමාළකං ගන්ත්චා තිපිටක ම්ගාතිස්සත්ථෙරං චන්දිත්වා 
නිසීදි. තදා සො තස්ස ම්හාබුද්ධ සිහනාදසුන්තන්තෙන ධම්මං දෙසෙසි. 
තස්ස'පි රාජා පසන්නො උත්තරාසංගං දුතුකාමො එකසාටකභාවෙන 
ඔහිත්වා ගෙහං ගන්ත්චා භික්ඛුනං ච ථෙරස්ස ච බහුනි වත්ථානි පෙසෙස්සෘ 
මී'ති චින්තෙන්තො නියින්නො හොති. තස්මිං ඛණේ එකො කෘකො 
ආගන්ත්චා අම්බසාඛන්තරෙ නිසින්නො රාජානං එවමාහ: 


දෙය්‍යධමමෙසු මා රාජ ඔස්සක්කාපය මානසං. 
උප්පන්නං කුසලං චිත්තං නෙවොස්සක්කන්ති පණ්ඩිතා. 


දෙහි දානං යථාකාමං තව චින්තානුකූලකං, 
අහං තෙ ආහරිං පඤ්ච සාසනං තුට්ඨීදායකං'ති. 


එවඤ්ච පන වත්වා “*මහාරාජ, විහාරදෙව්‌ ධඤ්ඤපුඤ්ඤලක්ඛණස- 
ළපන්නං පුත්තං විජායි. උපොසථකුලතනො එකා භත්ථිනී ආකාසෙනා' 
ගන්ත්වා තිත්ථසරසමීපෙ සබ්බසෙතං බලලක්ඛණසම්පන්තං භහත්ථී- 
ලපොතකං චිජායිත්වා අගමාසි. වලාහකඅස්සකුලතො ථකා වලවා'කාං 
සෙනා'ගන්න්වා ගොණගාමෙේ චලවා පොතකං චිජායිත්වා අගමාසි. 
ගොඨසමුද්දෙ පට්ටසාටකෘදීභණ්ඩපරිපුණ්ණ සට්ඨිම්න්තා නාචායො අට්ඨංසු. 
අනන්තරවඩඞ්එසමීපෙ රාජමානෙන ද්වාදසකරීසමත්ත ඨානෙ නාලක්ඛ 
න්ධප්පමාණසුචණ්ණක්ඛන්ධා උට්ඨහිංසු. ඉමානි පඤ්ච්මඞ්ගලසාසනානි 
ආහරිංං අථ ගිරිපාදෙ කොන්තරකට්ඨ පබ්බතම්හාවිහාරො මහා 
නාගත්ථෙරො සත්තතාලප්පමාණෙ ආකාසෙ නිසීදිත්වා පරිනිබ්බුතො. ඉමං 
අනිච්චපරිදීපිකං සාසනං ච වචත්වා ''තුට්ඨට්ඨානෙ ඝාටකං දෙහි සාමි'ති 
ආහ. රාජා තං සුත්වා හසි. ථෙරො කිමත්ථාය හසි මහාරාජා"”"ති ආහ. 
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රඤ්ඤා කාකෙන කරං සුත්වා හසිං'ති වුත්තෙ ථෙරො'පි තස්ස පුබ්බකම්මං 
සරිත්වා හසි. රඤ්ඤා'පි කිමත්ථං හභන්නෙ තුම්හෙහි හසිතං 'ති පුට්ඨො, 
මහාරාජ, තව අමරුප්පලකාලෙ වාලුකාථුපෙ උස්සිතසුත්තපතාකෙ 
ඵලං තයා අජ්ජ ලද්ධං'ති හසිංති ආහ. රාජාපි තං අතීතකම්මං පුච්ඡි. 
ථෙරොපි, සබ්බං ව්‍යාකාසි . රාජා පසන්නො ථෙරස්ස උත්තරසාටකං දත්වා 
ඉකාන්තරකට්ඨපබ්බනමහාවිහාරං ගන්ත්වා 'ථෙරස්ස සරීරකිච්චං කාරා- 
පෙත්වා ධාතුයො ගහෙත්වා ථුපං කාරාපෙසි, තතො සුවණ්ණං ච සාටකා 
දයො ච ආහරාපෙත්වා සබ්බෙසං හික්ඛුනං උන්තරඤරණක්‍ාය ච 
තිච්චරත්ථාය ච සාටකෙ අදාසිං තතො නගරජනපදරට්ඨවාසීහි සද්ධිං 
සත්තාහභං පුත්තස්ස ජාත ම්ඞ්ගලං කාරාපෙසි, අථා *පරහාගෙ තස්ස 
නාමකරණම්ඞ්ගලේ රාජා මහාදානං පවත්තෙත්වා මම පුත්තස්ස නාම- 
කරණමඞ්ගලෙ භූඤ්ජන්තුනි ද්වාදසසහස්සං භික්ඛුසංඝං නිවන්තෙන්වා 
එවං චින්තෙසි. තෙන චුත්තං මහාවංසෙ: 


එසො යං යදි මෙ පුත්තො අස්මිං ලංකාතලෙබිලෙ, 
රජ්ජං ගහෙත්වා සම්බුද්ධසාසනං ජොතයිස්සති 


අට්ඨුත්තරසහස්සං ච හික්ඛ්වො පවිසන්තු ච, 
සබ්බෙ තෙ උද්ධපත්තා ච චීවරං පාරුපන්තූ ච 


පඨමං දක්ඛීණං පාදං උම්මාරන්තො ඨපෙන්තු ච, 
එකච්ඡත්තයුතං ධම්මකරකං නීහරන්තු ච 


ගොතමො නාම ථෙරො) ච පතිගණ්හාතු පුත්තකං 
සො ච සරණ්සික්ඛායො දෙතු සබ්බං තථා අහු'ති. 


රාජා සබ්බං තං නිමිත්තං දිස්වා තුට්ඨවිත්තො භික්ඛුසංඝං නීසිදාපෙත්වා 
පණීතෙන පායාසෙනෙ'ව සන්තප්පෙත්වා “කීං භන්තෙ මම පුත්තස්ස නාමං 
අනුච්ඡවිකං”"ති පුච්ඡි. අථස්ස භික්ඛූ එවං නාමමකංසු-තත්ථෙව වුත්තං, 


මහාගාමෙ නායකන්තං පිතුනාමං ච. අත්තනො, 
එඋහො කත්වාන එකජ්ඤං ගාමණිඅහයො ඉතීි'"ති. 


තතො තස්ම්‌ංයෙ'ව වස්සෙ විහාරදෙවි අඤ්ඤං පුත්තං විපායී. තස්ස 
තිස්සො'ති නාමම්කංසු. උභො නෙ කුමාරා දෙව කුමාරා වීය මහන්තෙන 
පරිවාරෙන වඩ්සෙන්ත. අථ සිත්ථප්පවෙසනමඞ්ගලෙ සම්පත්තෙ රාජා 
පඤ්චසතමත්තෙ භික්ඛුසංඝෙ නිමන්තෙත්වා මහාදුනං පවන්තෙත්වා 
හික්ඛුනං භූඤ්ජනකාලෙ සුවණ්ණසරකං ගහෙත්වා දෙවියා සද්ධිං සබ්බෙසං 
උච්චිට්ඨභත්තං ලමොකථොකං ගහෙත්වා එවං සපථං කරොන්තා කුමාරානං 
අභිමුඛෙ ඨපෙසුං. ලොකසාසනභාරං හි යදි තුම්හෙ කඩ්සෙථ පුත්තකා මා 
පීරතු කුච්ජිගතං ඉදං වො'ති අදාපයි. 
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විඤ්ඤාය භාසිතත්ථං තෙ උභහො රාජකුමාරකා 
පායාසං තං අභූඤ්ජිංසු තුට්ඨචිත්තා'මතං ටියා'ති. 


.අථ රාජා තෙසං දසද්වාදසවස්සිකකාලෙ විමංසනත්ථං පඤ්චසතෙ 
භික්ඛුසංඝෙ සන්නිපාතෙතවා මහාදානං සජ්ජෙන්වා හොජෙනත්වා 
සුවණ්ණ්සරකෙන පුරේ විය භික්ඛුනං වුච්චිට්ඨමොදනං ගහෙත්වා තයො 
කොට්ඨාසෙ කත්වා තෙසං අභිමුඛේ ඨපෙත්වා එවමාහ. තෙන වුත්තං- 


කුලදෙවතානං නො තාතා හික්ඛුනං විමුඛා මයං 
න හෙස්සාමාති චින්තෙත්වා භාගං භූඤ්ජථීමං'ති ච්‌. 


ද්වේ භාතරො මයං නිච්චං අඤ්ඤමඤ්ඤම' දුහකා, 
භවිස්සාමා'ති චින්තෙත්වා භාගං භූඤ්ජථිමෟ'ති ච. 


නයුජ්‌ සසිස්සමා දමිළෙහි ඉත්‌ී භූඤ්ජථීමං ඉති, 
නියොජෙසි මහාරාජා එවං රාජකුමාරකෙ'ති. 


තං සුත්වා තෙ කොට්ඨාසද්වයං අමතං විය පරිභූඤ්ජිංසු. අන්තිමං පිණා 
කොට්ඨාසං ගහෙන්වා තිස්සකුමාරො භත්තපිණ්ඩං භූමියං පාතෙසි. 
ගාමණි' පි තථෙව බිපිත්වා වුට්ඨාය සයනං ගතො භත්ථපාදෙ සංකුචින්වා 
නිපජ්ජි. තං දිස්වා විහාරදෙවි සයනං වුපගන්ත්වා “*පුත්ත කිමත්ථං හත්ථ 
පාදෙ පසාරෙත්වා සුඛෙන න නිපජ්ජසි. සුඛං සයාති”" ආහ. කුමාරො තස්සා 
තං කාරණං කථෙන්තො එවමාහ. 


ගඞ්ගාපාරං හි දමිළා වසන්තග්ගිසිඛා විය, 
ඉතො ගොයඨසමුද්දොව කථං සෙමි සුඛං අහං'ති 


රාජා තං සුත්වා තෙසං මනං ඤත්වා තෙ හත්‍රස්සථරුසිප්පෙසු ච 
සකලාසු කලාසු ච නිප්ඵත්තිං පාපෙසි. තතො ගාමණීකුමාරො: 


සො කමෙනාභිචඩ්සෙන්තො අහු සොළසවස්සිකො, 
පුඤ්ඤවා යසවා ඨීමා තෙජොබලපරක්කමො, 


හත්ථස්සථරුකම්මස්ස කුසලො කතුපාසනො, 
සො ගාමණිරාජසුතො මහාගාමෙ වසී තදු'ති. 


තතො කාකචණ්ණරාජා දසම්භායොධෙ සංගණ්හිත්වා පුත්තානං 
චුපට්ඨාපෙසි. දස මහායොධා නාම: 


*නන්දිමිත්තො සුරනිම්ම ලො මහාසෙනො ගොධඨයිම්බරො, 
ථෙරපුත්තාභයො භරණො වෙලුසුම්නො තලරෙ'ව ච. 
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ඛඤ්ජදෙවො ඵුස්සදෙවො ලහියාවසහභොපි ච, 
එතෙ දස මහායොධා තස්සාහෙසුං මහබ්බලා'ති. 


.£ 


තෙසු එකො දස පුන තෙසු එකො දසා'ති එවං තීසු වාරෙසු නෙ යොධෙ 
සංගණ්සිංසු-තෙ පන යොධා: 


එකෘදසසහස්සං ච දසුත්තරසතම්පි ච, 
අහෙසුං පිණ්ඩිතා යොධා මහබ්බලපරක්කමා'ති 


* රාජා'පි තෙසං ගාමනිගමමඛෙත්තවත්ථුආදීනි දත්වා තිස්සකුමාරං 
ජනපද රක්ඛණත්ථං බලවාහෙන දත්වා දීඝවාපිං පෙසෙසි. ගාම්ණීකුමාරො 
පිතු සන්තිකෙයෙ'ච ඔහීියි. තතො සො භත්‍රථස්සරථපාදාදිවතුරංගසෙනං 
දසමහායොධෙ ච පස්සන්තො ඉදානි දමිළෙහි සද්ධිං යුජ්සයිස්සාමි'ති 
චින්තෙත්වා තං පච්ත්තිං පිතු රඤෙඤො කථාපෙසි. කාලො'යං මේ 
ලොකසාසනානුග්ගහං කාතුං, තාතො මේ තං අනුජානාතු"'ති-රාජා නං සුත්වා 
යුද්ධෙ ජයපරාජයො නාම න සක්කා ඤාතුං, ම්හති පනායං දමිළසෙනා'ති 
මඤ්ඤමානො පුත්තානං අනුරක්ඛණත්ථං අලම්ම්හාකං ඔරගංගං'ති 
දමිළයුද්ධං නානුජානි. තතො කුමාරො දුතිය'ම්පි තතිය'ම්පි පිතු සන්තිකං 
පෙසෙසි. චතුත්ථෙ පන වාරෙ හත්‍රගීවුපගාදයො ඉත්ථාලංකාරෙ 
කාරෙත්චා පිතූ සන්තිකං පෙසෙසි. තෙන වුන්තං හි ම්හාවංසෙ: 


පිතා මෙ පුරිසො හොති නෙව චක්ඛති තෙනි දං 
පිළන්ධතු'ති පෙසෙසි ඉත්ථාලංකාරම්ස්ස සො. 


_රාජාහි තස්ස කුජක්‍කිත්වචා කරොථ හෙම්සංඛලිං. 
තාය නං බන්ධයිස්සාමී නාඤ්ඤථා රක්ඛියො හි සො'ති. 


අථකුමාරො පිතුනො කුජ්්‌ඤක්‍ිත්වා මලයං අගමාසි. තෙ තස්ස පිතරි 
දුට්ඨත්තා දුට්ඨගාමණි'ති වොහරිංසු.ු තතො රාජා නුග්ගලචෙතියං කාරා 
පෙත්වා චෙතියම්හදිවසෙ භික්ඛු සන්නිපාතෙසි, චතුවීසති භික්ඛුසහස්සානි 
සන්නිපතිංසු, තදා යොධෙ සන්නිපාතාපෙත්වා හික්ඛුසංඝස්ස මජ්ක්‍ධ 
සපථං කාරාපෙසි, මමච්චයෙන පුත්තානං කලහට්ඨානං න ගන්තබ්බ'න්ති. 
අථාපරභාගෙ තිස්සකුමාරො පිතරී කාලකතෙ දීඝවාපිතො ආගන්ත්වා 
තස්ස සරීරකිච්චං කාරෙත්වා මාතරං ච කණ්ඩුලහත්ථිං ච ආදාය භාතු භයා 
දීඝවාපිමේ'ව අගමාසි. තතො අම්ච්චා මහාගාමෙ සමාගන්ත්වා එතමන්ථං 
වත්වා දුට්ඨගාමණීකුමාරස්ස සන්තිකං ලෙඛනං පෙසෙසුං '*සීඝමාගච්ඡතු'ති. 
'සො තං සුත්වා ලහුං භූත්තසාලං ආගන්ත්වා ආරක්ඛං සංවිදහිත්වා මහාගාම්‌ං 
ගන්ත්වා තත්ථාමච්චෙහි අභිසිත්තො මාතරං ච කණ්ඩුලහත්්‌ථිං ච ගහෙන්වා 
ආගච්ඡතු'ති කණිට්ඨස්ස දූතං පාහෙසි. තතො තිස්සකුමාරො පිතා නො 
දෙවත්තං ගතො, මාතරං වුපට්ඨහන්තො එත්ථෙව වසිස්සාමී 'ති වත්වා න 
පෙසෙසි. රාජා තං සුත්වා අහං ජේට්ඨො, තස්මා මාතුපට්ඨානං මය්හමෙ'ව 
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හාරො. අහමේව තං වුපට්ඨහිස්සාමි සචේ න පෙසෙති ආහරණුපායෙනෙ'චව්‌ 
ආහරිස්සාමි'ති කුද්ධො සාසනං පෙසසසි. කුමාලරා පන මාතරං න 
පෙසෙතෙ'ව. අථ තෙ උහො සෙනං සංකඩ්ඞීත්වා චුල්ලංගනියපිට්ඨියං 
මහාසංගාමං පච්චුපට්ඨාපෙසුං. තෙනවුත්තං ම්හාවංසෙ. 


අහු ද්වින්නං මහායුද්ධං චුල්ලඞ්ගනියපිට්ඨියං, 
තත්ථ නෙකසභස්සානි පතිංසු රාජිනො නරා. 


රාජා ච තිස්සාමච්චො ව වලවා දිඝහුනිකා 
තයො යෙ'ව පලායිංසු කුමාරො අනුබන්යි නෙ. 


වුහින්නම්න්තරෙ භික්ඛු මාපයිංසු මහිධරං 
තං දිස්වා භික්ඛුසංඝස්ස කම්මං ඉති නීවත්ති සො ති 


තතො රාජා පලායන්තො කප්පකන්දර නදීයා ජලමාලිං නාම තින්ථං 
පන්වා සන්නාහං මුඤ්චින්චා තිස්සාම්ච්චස්ස එවමාහ. ඡාත 'ජ්සසින්තොම්හී 
කිඤ්චි අත්ථි*ති. සො සුවණ්ණසරකතො භත්තං නීහරිත්වා අදුසි. රාජා 
සංඝස්ස අදත්වා අභූත්තපුබ්බහාවෙන සුවණ්ණසරකෙ භත්තං අත්තමනොා ච 
අමව්චස්ස ච වලවාය ච භික්ඛුසංඝස්ස චා'ති චත්තාරො කොට්ඨාසෙ 
කත්වා 'භික්ඛුසංඝස්ස කංලං ඝොසය තිස්සා'' ති ආහ. සො 'පි''ං කාලො'යං 
භන්තෙ භත්තග්ගස්ස උපසංකමණාය”ති ඝොසෙයි. තං සුත්වා 
පියභුදීපට්ඨො සික්ඛාපදදුයකො ගඨොතම්ත්ථෙරො තිස්සකුටිම්බිකසුතං 
අත්තනො අන්නෙවාසිකතන්ථෙරං පක්කොසිත්වා තම්ත්ථං චත්චා පෙසෙසි. 
සො'පි ආකාසෙනා'ගන්ත්වා තෙසං අභිමුඛෙ පාතුරහොසි. අථස්ස හන්ථතො 
පත්තං ගහෙත්වා අන්නනෝ භාගඤ්ච සංසඝස්ස භාගඤ්චා'ති ද්වෙ කොට්‌ 
ඨාසෙ අදාසි. අථ වලවා'පි අත්තනො කොට්ඨාසං දාතුකාමා ඛුරඝට්ටනාදීහි 
අන්තනො අජ්ක්‍ඤාසයං සඤ්ඤාපෙසි. නං ඤත්වා තස්සෘ කොට්ඨාසම්පි 
පත්තෙ පක්තඛිපිත්චා පුණ්ණපත්තං රාජා ථෙරස්ස හන්ථෙ පතිට්ඨාපෙසි. 
ථෙරො තං ආදාය ගොතමන්ථෙරස්ස අදුසි. ථෙරො පඤ්චන්නං භික්ඛුසතාන ං 
දන්වා ආලොපභාගතො තෙසං සන්නිකා ලද්ධං පත්තෙ පූරෙන්වා පෙසෙසි. 
පත්තො ගන්ත්වා ලනසං සන්තිකෙ අට්ඨාසී, චුත්තංහි මහා වංසෙ: 


දිස්වා'ගතං ගහෙක්වා තං නිස්සො හොපෙසි භූපත, 
භූඤ්ජිත්වාන සයඤ්චා පි වලවං චා'පි හොජයි. 
' සන්නාහං චුම්බටං කන්වා රාජා පත්තං විසජ්ජයීති. 


තතො රාජා ම්භාගාමං ගන්ත්වා න චිරෙනෙ'චව කාලෙන සට්ඨිීසහස්ස 
බලං සංකඩ්සීත්වා වලවං ආරුය්හ සන්නද්ධපඤ්චායුධො කණිට්ඨෙන 
සද්ධිං යුද්ධාය නික්ඛමි, කුමාරො'පි කණ්ඩුලමාරුය්භ බලකායපරිවුතො 
නික්ඛමි. තදා තෙසු යුද්ධේසු කණිට්ඨො පරාජයින්වා පලායි. තම්ත්ථං 
මහාවංසෙ වුත්තං. 
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රාජා වලව්මාරුය්හ තිස්සො කූ කණ්ඩුලං කරීං, 
ද්වෙභාතරො සමාගඤ්ඡුං යුජ්ක්‍ඩඩමානා රණෙ තදු. 


රාජා කරිං කරිත්වාන්තො වලවාමණ්ඩලං අකා. 
තථාපි ඡිද්දං නො දිස්වා ලංඝාපෙතුං මතිං අකා 


වලවාය ලංඝාපෙන්වාන හත්ථිනං භානිකොපරි, 
තොමරං ඛිපි චම්මං ච යථා ජිජ්ජති පිට්ඨියං. 


අනෙකානි සහස්සානි කුමාරස්ස නරා තහිං, 
පතිංසු යුද්ධෙ යුජ්ක්‍ඩන්තා භිජ්ජි චෙව මහබ්බලං, 


ආලරොහකස්ස වෙකල්ලා ඉත්ථි මං ලංඝයි ඉති. 
කුද්ධො කරී තං චාලෙන්තො රුක්ඛමෙකමුපාගමි. 


කුමාරො ආරුහී රුක්ඛං හත්ථීි සාමිමුපාගමි, 
තමාරුය්භ පලායන්තං කුමාරං අනුබන්ධි සො'ති. 


තතො කුමාරො පලායිත්වා විහාරං පවිසිත්වා මහාථෙරස්ස හෙට්ඨා 
මඤ්චෙ නිපජ්ජි. තස්මීං ඛණේ ථෙරො යථා හෙට්ඨාමඤ්චං න පඤ්ඤායනි 
එවං චීවරං මඤ්චකෙ පත්ථරි. තතො රාජකුමාරස්ස අනුපදෙන රාජා 
ආගන්ත්වා පරිවෙණං පවිසිත්වා කුහිං තිස්සො'ති පුච්ඡි. ථෙරො 
මහාරාජ, නත්ථි මඤ්චෙ'ති ආහ. තතො රාජා හෙට්ඨාමඤ්චං පවිට්ඨො 
මඤ්ඤෙ'ති චින්තෙත්වා තතො නික්ඛම්ම විහාරපරියන්නෙ ආරක්ඛං 
සංවිධාය සයං ද්චවාරකොට්ඨකෙ අට්ඨාසි. තතො භික්ඛු තං මඤ්චකෙ 
නිපජ්ජාපෙත්වා උපරි චීවරං දත්වා මතහික්ඛු නීභරණනියාමෙන බහි 
බන රාජා තං දිස්වා එවමාහ-වුත්තං හිං. 


නීයමානන්තු තං ඤත්වා ඉදමාහ මහීපති, 
තිස්ස ත්වං කුලදෙවානං සිසෙ හුත්වාන නීයසි. 


බලක්කාරෙන ගහණං කුලදෙවෙහි නත්ථි මෙ, 
ගුණං ත්වං කුලදෙවානං සරෙයාසි කදුචිපි. 


එවං ච පන වත්වා තතො මහාගාමං ගන්ත්වා මාතරං ආණාපෙසි. 
තදා භික්ඛුහි අනුග්ගහිතො තිස්සකුමාරො අඤ්ඤතරවෙසෙන දීඝවාපිං 
ගන්න්වා ගොධගත්තතිස්සත්ථෙරං උපසඞ්කමිත්වා එවමාහ,**සාපරාධොහ 
ම්භන්තෙ මම භාතුනො, තං'ංදුනි ඛමාපෙස්සථා”ති යාචි. ථෙරො තස්ස 
ඡත්තපත්තාදයො දත්වා වෙය්‍යාවච්චාකාරෙන පඤ්චසතෙහි භික්ඛුහි 
සද්ධිං රාජගෙහං ගන්ත්වා තං සොපාන මත්ථකෙ ඨපෙත්වා අන්තො 
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ගෙහං පාවිසි. රාජා සහික්ඛූසංඝං ථෙරං දිස්වා නිසීදාපෙත්වා යාගුආදීනි 
උපනෙසි. ථෙරො පත්තං පිධෙසී. රාජා කිමත්ථායාගතත්ථ භන්තෙ'ති 
පුච්ඡි. ථෙරො “*කුමාරං ආදාය ආගතම්හා”'ති ආහ. රඤ්ඤා කුහිං දුනි සො 
චොරො'ති වුන්තෙ නීතට්ඨානං ආචික්ඛි. අථ විහාරදෙවි ගන්ත්වා පුත්තං . 
සම්පටිච්ඡි. අථ රාජා හික්ඛුසංඝෙන සද්ධිං සම්මොදිත්වා තිස්සකුම්‌ාාරෙන . 
සද්ධිං භුඤ්ජිත්වා සංඝං විස්සජ්ජෙසි තමත්ථං දස්සෙතුං මහාවංසකථා 
චරියා ආහංසු: 


රාජාහ ථෙරං ඤාතො වො දාඝාභාවො ඉදානි නො, 
සාමණෙරං පෙසයෙර තුම්හෙ මෙ සත්තවස්සිකං. 


ජනක්ඛයං විනායෙව කලහො න භවෙය්‍ය නො, 
රාජා සංඝස්ස දොසෙ'සො සංඝෞ දණ්ඩං කරිස්සති. 


හෙස්සතාගතකිච්චං වො යාගාදිං ගණහථා*ති සො. 
දත්වා තං භික්ඛුසංඝස්ස පක්කොසිත්වාන භාතරං 


තත්ථෙව සංඝම්ජ්‌ ඤ්ම්භහි නිසින්නො භාතරා සහ, 
භූඤ්ජිත්වා එකතොයෙ'ව භික්ඛුසංඝං චිසජ්ජයි"නි. 


තතො රාජා කතිපාහච්චයෙන'*'කණිට්ඨ, ත්වං ගන්න්වා දීඝචාපියං 
නිසින්නො සස්සං කාරෙහි'ති පෙසෙත්වා සය'මීපි බහුං සස්සකම්මං කාරෙසි. 
අථාපරභාගෙ රාජා හිරඤ්ඤසුවණ්ණ ගොමහිසදුසිදුසඛේත්තවත්ථුගාමනි 
. ගම්ඨානන්තරාදිදුනෙන මහාබලකායං සංගණ්හිත්චා ඉදුනායං දමිළකචවරං 
ක්‍ඞාපෙත්වා සම්බුද්ධසාසනං සොහෙතුං කාලො'ති චින්තෙන්වා හත්‍රස්සා_ 
දයො ච නානායුධචම්මාදයො චාති සබ්බං සංවිධාය කුන්තෙ ධාතුං නිධා 
පෙත්වා මහන්තෙන රාජානුභාවෙන මහන්තෙන බලාකායෙන සද්ධිං 
රාජසිරියා විරොචමානො තිස්සමහාරාම්‌ං ගන්ත්වා හික්ඛුසංඝං වන්දිත්වා 
සහගාමිනො භික්ඛු යාචිත්වා දමිළමද්දනං කාතුං නික්ඛමී. තමත්ථං . 
"දස්සෙතුං වුත්තං භි. 
" දුට්ඨගාමණි රාජා'ථ කත්වාන ජනසංගහං, 
කුන්තෙ ධාතුං නිධාපෙත්වා සයොග්ගබලවාහනො. 


ගන්ත්වා තිස්සම්හාරාමං වන්දින්වා සංඝමබ්‍රැවි. 
පාරගංගං ගමිස්සාමි ජොතෙතුං සාසනං අහං. 
සක්කාතුං භික්ඛවො දෙථ අම්හෙහි සහගාමිනො, 
මංගලං චෙව්‌ රක්ඛා ච භික්ඛුනං දස්සන ං හි නො. 
අදාසි දණ්ඩකම්මත්ථං සංඝො පඤචසතං යති, 
හික්ඛුසංඝං තමාදාය තතො නික්ඛම්ම භූපති, 


සොධාපෙත්වාන මලයෙ ඉධා'ගමනමඤ්ජසං, 
කණ්ඩුලං හත්ථිමාරුය්භ යොධෙහි පරිවාරිතො, 
මහතා බලකායෙන යුද්ධාය අභිනික්කමි'ති. 


7. රැමු.නී.ස. 100233 


තදා කිර මහාගාම්තො යාව භූත්තසාලා එන්ථන්තරෙ මහාබලකායො 
ගච්ඡන්තො අට්ඨාසි. අථ මහාරාජා දසම්හායොධපරිචුතො ම්හාරණං කත්වා 
දම්ළෙ ඝාතෙන්තො ඡත්තදමිළං ගහෙත්වා තත්ථ නිසින්නො මහියංගණ 
ථුපං අසීතිහත්ථං කාරාපෙසි. කො නාමො'යං මහියංගණථුපො'ති? 


තුස්සායමානුපුබ්බිකථා 


හගවා කිර බොධිතො නවමේ මාසේ ඉදා දීප'මාගන්ත්වා ගංගාතිරේ 
තියොජනායාමේ යොජනචවිත්ථතෙ මහානාගවනුය්‍යානෙ යක්ඛ සමාගමං 
ආගන්න්වා තෙසං යස'ඛානං උපරිභාගෙ මහියංගණරථුපස්ස ඨානෙ වෙහාසයං 
ඨීතො වුට්ඨිචාතන්ධකාරාදීහි යක්ඛෙ සන්තාපෙත්වා තනෙහි අහභයං යාචිතො 
**තුම්හාකං අහයං දස්සාමි, තුම්හෙ සමග්ගා නිසීදනට්ඨානං මය්හං 
දෙථා'"'ති ආහ-තතො: 


ආහු තෙ සුගතං යක්ඛා දෙම මාරිස තෙ ඉමං. 
සබ්බෙ'පි සකලං දීපං දෙහි නො අහයං තුවං. 


හයං සීතං තමං තෙසං හන්ත්චා තං දින්නභූමියං, 
චම්මඛණ්ඩං අත්ථරිත්වා තන්ථා'සි මාරජි ජිනො'ති. 


තතො තන්ථ නිසින්නොෙ භගවා තෙජොකසිණං සමාපපජිී්ජිත්වා 
චම්මඛණ්ඩං සමන්තතො ජාලෙත්වා වඩ්සෙසි. තෙ චම්මඛණ්ඩෙන 
අභිභූතා සම්න්තතො සාගරපරියන්තෙ රාසිභූතා අහෙසුංං නතො භගවා 
ඉද්ධිබලෙන .ගිරිදීපං නාම්‌ ඉධා' නෙත්වා තන්ථ යක්ඛෙ පවෙසෙන්වා දීපං 
යථාඨානෙ ඨපෙන්වා චම්ම්ඛණ්ඩං සංඛිපි. තදු දෙවතාසමාගමො අහොසි. 
තස්මිං සමාගමෙ භගවා ධම්මං දෙසෙසි. තදු. 


නෙකෙසං පාණකොටිනං ධම්මාභිසමයො අහු, 
සරණෙසු ච සීලෙසු ඨීතාආසුං අසංඛියා. 


මසාතාපත්තිඵලං පත්වා සෙලෙ සුමනකූටකෙ, 
මහාසුමනදෙවචින්දො පූජියං යාචි පූජියං. 


සිරං පරාමසිත්වාන නීලාම්ලසිරොරුහො, 
පානිමත්තෙ අදා කෙසෙ තස්ස පාණහිතො ජිනො. 


සො තං සුවණ්ණචංගොටවරෙනාදාය සත්ථුනො, 
නිසින්නට්ඨානරචිතෙ නානාරතනසඤ්චයෙ. 


සබ්බතො සත්තරතනෙ තෙ ධපෙත්වා සිරොරුහෙ, 
සො ඉන්දනීලථුපෙන පිදහෙසි නමස්සි චා'ති. 


පරිනිබ්බුතෙ භහගවතී ලොකනාථෙ ධම්මසෙනාපතිසාරිපුත්නත්ථරෙ 
රස්ස අන්නෙවාසිකො වසභො නාමෙ'කො ථෙරො චිතකතො ගිවට්්‌ඨිධාතුං 
ගහෙත්වා භික්ඛුසංඝපරිවුතො ආගන්ත්වා තස්මිංයෙ'ව චෙතිටමය පතිට්ඨා 
පෙත්වා මේඝවණ්ණපාසානෙහි ඡාදෙන්වා ද්වාදසහත්‌ථුබ්බේධං ථුපං 
කත්වා පක්කාමී. අථ දෙවානංපියනිස්සරඤ්ඤො හාතං චූලාහභයො නාම්‌ 
තං අබ්භූතං චෙතියං දීස්වා තිංසහත්ථුබ්මබ්ධං චෙතියං කාලරසි. ඉදානි 
_ ඳුට්ඨගාමණි අභයම්හාරාජා මහියංගණං ආගන්ත්වා තත්ථ දමිළෙ ම්ද්දන්තො 
අසීතිහත්ථුබ්බෙධං කඤ්චුකවෙතියං කාරෙත්වා පූජම්කාසි. එවං මහබ්භූතං 
චෙතියං අහොසි. තතො රාජා මහියංගණතො අම්බතිත්ථං ගන්ත්වා අම්බ 
දමිළං චතුහි මාසෙහි ගණ්හි. තතො ඔරුය්හ මහබ්බලෙ සත්නතදමිළෙ 
එකාහෙනෙ'ව ගණ්හි. තතො අන්තරාසොබ්හෙ මහාකොණ්ඩදමිළං 
දොණගාමෙ ගවරදමිළං හාලකොලෙ ඉස්සරියදමිළං නාළිසොබ්හෙ නාළික 
දමීළං ඛානුගාමම්හි ඛාණුකදමිළං තම්බුන්නනාමකෙ මාතුලභාගිණෙය්‍යද්වෙ 
දමිළෙ ගණ්හි. තදා රාජා දමිළෙගි යුජ්ක්‍ඩඩමානො එවං සච්චමකාසි-වුන්තං හි. 


අජානිත්චා සකං සෙනං ඝාතෙන්ති සජනං ඉති 
සුත්වචාන සච්චකිරියං අකරි තත්ථ භූපති, 


රජ්ජසුඛාය වායාමො නා'යං මම්‌ කදා චි පි. 
සම්බුද්ධසාසනස්සෙ*ව ඨපනාය අයං මම්‌. 


තෙන සච්චෙන මේ සෙනා කායොපගතභණ්ඩකං 
ජාලවණ්ණං'ව හොතු'ති තං තථෙ'ව තදා අහු”එති. 


එවං රාජා ගඩ්ගාතීරෙ චතුවීසතිඛන්ධාවාරෙසු දමිළෙහි සද්යිං මහන්තා 
යුද්ධං කරොන්තො මහා දමිළසෙනං ඝාතෙසි. තනො ඝාතීතාවසෙසං 
ආගන්ත්වා චිජිතනගරං සරණං කත්වා පවිසිංසු. අථ රාජා විජිතනගරං 
ගණ්හනත්ථාය යොධෙ උපපරික්ඛන්තො මගධනාළියා සොළසනාළිමත්ත _ 
සුරාගණ්හනකං එකං විත්ථං නික්ඛසහස්සෙන කාරාපෙත්වා අම්මණත්තයං 
කහාපණරාසිං කාරාපෙත්වා රාසිම්ත්ථකෙ සුරාය පරිපුණ්ණං විත්ථං 
ඨපෙත්වා දසම්භායොධෙ පක්කොසාපෙත්වා “ඉමං සුරාවිත්ථං පිචිත්වා 
විත්ථෙන සද්ධිං කභාපණෙ ගණ්හථා'"'ති ආහ. යොධා තුණ්හි අහෙසුං. 
අථ රාජා ගොඨයිම්බරං ච ථෙරපුත්තාභයං ච දුඨායොධං ච ආම්න්තෙත්වා 
සුරා පාතුං නියොජෙසි. තෙ ම්යං දෙව පාතුං අයුත්තරූපා'ති පටික්ඛි 
පිංසු. රාජා සුරනිම්මලං පක්කොසිත්වා තථෙවා හ. සො'හං දෙව සුරං 
පිවිස්සාමි, එතමන්ථං සුත්වා බහුජනා සන්නිපතන්ති. තෙසං දාතුං කහා 
පණානි මන්දුනීති ආහ. රාජා අඤ්ඤානි'පි ජළම්මණකභාපණානි තත්ථෙ'ව 
රාසිමකාසි, සො සූරං පිවිත්වා කහාපණෙ සංචිභජින්වා මනුස්සානං අදාසි. 
සුරාය පීතභාවෙන'ස්ස සුරනිම්මලො'ති වොහරිංසු. රාජා නං වීම්‌ංසිත්වා 
නන්දිමිත්තං වීමංසන ළං තස්ස රාජුපට්ඨානං ආගමනම්ග්ගෙ සුරං 
පායෙත්වා කණ්ඩුලං මුඤ්චෙසි. තදා සො කරිවරො ගජ්ජන්තො නදන්තො 
සොණ්ඩාය භූමිං පහරන්තො තස්සාභහිමුඛං ධාවී, තදු. 
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ගණ්හිතුං ආගතං හත්ථිං නන්දිමිත්තො කරෙහි තං, 
්‌ උහො දන්තෙ පිීළයිත්වා උක්කුටිකං නිසිදයි. 


හත්ථීනා නන්දිමිත්තො තු යස්මා යත්ථ අයුජ්‌ සයි සො, 
තස්මා තත්ථ කතො ගාමො හභත්ථීපොරොං'ති වුච්චති. 


එවං කෙ රාජා වීම්‌ංසිත්වා විජිතනගරං ගණ්හනත්ථං නික්ඛමී. තං 

සුත්වා දමිළා යුද්ධාය උපධාවිංසු. අථ තෙහි සද්ධිං මහායොධානං සුභිංස නො 
මහාසංගාමො අහොසි. අරථ පුරත්ථීමද්වාරෙ වෙළුසුමනො අස්සමහිරුය්හ 
යුජ්ක්‍ධඩන්තො අනෙකසතදමිළෙ ඝාතෙසි. තතො දමිළා අන්තොපුරං 
පචිසිත්වා ද්වාරං ථකෙසුං. අථ රාජා නියොජෙසි. අත්තනො අත්තනො 
බලවාහණං ගහෙත්වා තෙසු තෙසු ද්චාරෙසු යුද්ධං කරොන්තු'ති. අථ 
කණ්ඩුලහත්ථි නන්දිමිත්තො සුරනිම්මලො ච දක්ඛිණ ද්වාරෙ කම්මං 
කරිංසු. මහාසෙනො ගොයයිම්බරො ථෙරපුත්තාභයො චා'ති ඉමෙ තයො 
ඉතරෙසු තීසු ද්වාරෙසුකම්මං කරිංසු, තං ච නගරං සුක්ඛපරිඛා කද්දමපරිඛා _ 
උදකපරිඛාති පරිඛාත්තයපරික්ඛිත්තං අට්ඨාරසහත්ථුබ්බෙධං දළ්හපාකාරං 
තත්ථ තත්ථ යොධසතසම්පරිකිණ්ණගොපුර අයො ද්වාරෙහි යුත්තං තත්ථ 
තත්ථ ඨීතෙහි නික්ඛිත්ත සරසත්තිතොමරහෙණ්ඩිවාළාදිනානායුධෙහි 
ච, යන්තධනුයන්තපාසෘනඅසනික්ඛන්ධෙහි ච, සිඤ්චමාන පක්කට්ඨිතමල 
සිලෙසෙහි ච නිරන්තරං අහොසි. තනො කණ්ඩුලො ධාචිත්වා ජන්නු 
. කෙහි ඨීතනො දන්තෙහි සිලාසුධා ඉට්ඨිකා භින්දිත්වා අයොද්චාරං සම්පා 
පුණි. තතො දමිළා ගොපුරෙ ඨත්වා නානායුධා නික්ඛිපිංසු. පක්කඅයො 
ගුළඤ්'චෙව පක්කට්ඨිතසිලෙසෙ ච හත්ථීපිට්ඨියං බිපිංසු. තදා කණ්ඩුලෙං 
වෙදනට්ටො උදකට්ඨානං ගන්ත්චා උදෙකෙ ඔගාහි. තං දිස්වා ගොඨයිම්‌ 
බරො “'ඉදං සුරාපානං'ති මඤ්ඤායි. නායමරෙ සුරාපානං අයොද්වාරවචී- 
ඝාටනං නාමෙ'තං, ගච්ඡ, සක්කොන්තො ගන්ත්වා ද්වාරං විඝටෙහි"තී. 
ආහ. තං සුත්වා නාගරාජා ජාතාභිමානො ජනසොතපුටානි පාටෙන්තො 
චිය ගජ්ජන්තො කුඤ්චනාදං කරොන්තො ජලං ද්විධා කත්වා උග්ගම්ම ථලෙ 
අට්ඨාසි. තතො භත්ථිවෙජ්ජා සිලෙසං ධොවිත්වා ඔසධං අකංසු. තනො 
රාජා හත්ථිම භිරුය්භ පාණිනා කුම්භං පරාම්සිත්වා සකලලංකාතලෙ 
රජ්ජං තව දම්මි පුත්තා"ති නං රජ්ජෙන තොසෙත්වා වරභොජනං 
භහොජෙත්වා වණං සාටකෙන වෙයෙත්වා සුවම්මිතං කත්වා චම්මපිට්ඨියා 
මහිසචම්මං සත්තගුණං කත්වා බන්යිත්වා තස්සො'පරි තෙල චම්මං 
බන්ධිත්වා තං චිස්සජ්ජෙසි. සො අසනි විය ගජ්ජන්තො ගන්ත්වා දුඨාභි 
පදරං විජ්සසි. පාදෙන උම්මාරං හනි. ද්වාරබාභාහි සද්යිං අයොද්වාරං 
මහාසද්දෙන භූමියං පති. තෙන වුත්තං : 


'අසනි විය ගජ්ජන්තො සො ගන්ත්වො'පද්දවෙ සහං, 
පදරං චිජ්ක්‍සයි දාඨාහි උම්මාරං පදසා හනී. 
සද්වාරබාහං තං ද්වාර භූමියං සරවං පති"ති 


82 


අථ ගොපුරෙ දබ්බසම්භාරං පන හත්ථීපිට්ඨියං පතන්තං දිස්වා නන්දි 
මිත්තො බාහාහි පහරිත්වෘ පවට්ටෙසි. තදු කණ්ඩුලො දුඨාපීළන වෙරං 
ඡඩ්ඬෙසි, අථ කණ්ඩුලො අත්තනො පිට්ඨිං ආරොහනත්ථාය නන්දිමිත්තං 
ඔලොකෙසි. තං ඤත්වා නන්දිමිත්තො අහ'මරෙ කඳු අඤ්ඤේන 
කතමග්ගෙන පවිට්ඨපුබ්බො'තිතං න ඉච්ජන්තො අට්ඨාරසභත්්‌ථුබ්බෙධං 
පෘකාරං බාහුනා පහරිත්වා අට්ඨලසභමත්තප්පමාණපදෙසෙ පාතෙත්වා සුර- 
නිම්මලං ඔලොකෙසි. සො'පි අහං තයා කතමග්ගෙන න පවිසිස්සාමි'ති 
තං අනිව්ඡන්තො අට්ඨාරසහභත්ථුබ්බෙධං පාකාරං උල්ලංසිත්වා දමිළානං 
මත්ථකෙ අසනී විය නගරබ්භන්තරෙ පති. අථ ගොඨයිම්බරො'පි ථෙර- 
පුත්තාභයෝපි එකෙක ද්වාරං භින්දිත්වා පවිසිංසු-තතො. 


හත්ථි ගහෙත්වා රථචක්කං මිත්තො සකටපඤ්ජරං, 
නාළිකෙරතරුං ගොඨො නිම්මලො ඛග්ගමුත්තමං. 


තාලරුක්ඛං මහාසෙණො ථෙරපුත්තො මහාගදං, 
විසුං විසුං වීථිගතා දමිළෙ තත්ථ චුණ්ණයුං'”නි. 


එවං චිජිතනගරං චතුමාසෙහි භින්දින්වා දමිළෙ මාරෙත්වා තතො 
ගිරිලොකං නාම ගන්ත්වා ගිරියදමිළං අග්ගගෙසි. තතො මහෙලනගරං 
ගන්ත්චා චතුමාසෙහි මහෙලරාජානං ගණ්හි. තනො රාජා අනුරාධපුරං 
ගච්ඡන්තො සපරිසො කාසපබ්බනෙ නාම බන්ධාචවාරං නිවාසෙත්වා තත්ථ 
පොඤසොොන නගරං නාම්වාපිං කාරෙන්වා ජෙට්ඨමූලමාසම්ගි උදකකීළං කිළි. 
ඵලාරොපි' දුට්ඨගාමණිස්ස ආගතභාවං සුත්වා අමච්චෙහි සද්ධිං මන්තෙසි. 
තමත්ථං දස්සෙතුං: 


නං යුද්ධායා'ගතං සුත්වා රාජානංදුට්ඨගාමණිං, 
අමුච්චෙ සන්නිපාතෙත්වා එලාරො ආහ භූමිපො. 


සො රාජා ව සයං යොධො යොධා ච'ස්ස බහු කිර. 
අමච්චා කින්නු කාතබ්බං කින්නු මඤ්ඤන්ති නො ඉති, 


දීඝජන්තුප්පභතයො යොධා එලාළ රාජිනො, 
සුවෙ යුද්ධං කරිස්සාම්‌ ඉති තෙ නිච්ඡයං කරුං'ති. 


තතො සො පුනදිවසෙ යුද්ධසන්නද්ධො මහාපඛබ්බනහත්ථිං ආරුය්හ 
මහාබලකායපරිවූතො නික්ඛමි. ගාමණිරාජා'පි මාතරා සද්ධිං මන්තෙත්වා 
තස්සාමනෙන ද්වත්තිංසඛලකොට්ඨකෙ කාරෙත්චා ඡන්නධරෙ රාජරූපකෙ 
තත්ථ තත්ථ ඨපෙසි. අබ්හන්තරකොට්ඨකෙ සයං අට්ඨාසිං-තතො උහින්නං 
රාජුනං මහාසංගාමේ වත්තමානෙ එලාළරඤ්ඤො දීඝජන්තු නාම යොධො 
බග්ගඵලෙක ගහෙත්වා භූමිතො අට්ඨාරසහත්ථුබ්බෙධං නහමුග්ගන්ත්වා 
යුජ්ක්‍ධන්තො බලකොට්ඨකෙ පත්වා එත්ථ රාජා'ති මඤ්ඤමානො ගන්ත්වා 
රාජ රූපකෙ ඡින්දින්චා පඨමං බලකොට්ඨකං භින්දි. එතෙනෙ'ව නියාමෙන 
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ද්‍රතියං තතියන්ති යෘච එකතිංසතිමං බලකොඨකං භින්දිත්වා ගාමණිනා 
ඨීිතං බලකොට්ඨකං ආගඤ්ජි. තදා සුරනිම්මලො රඤ්ඤො'පරි ගච්ඡන්තං 
, තං දිස්වා අහමරෙ සුරනිම්මලො, කුහිං ගච්ඡසි. යදි තෙ පුරිසෘකාරමත්ථී 
- ඉධා 'ගච්ඡා'ති අක්කොසි. තං සුත්චා දීඝඡන්තු පඨම්‌ං ඉමං මාරෙත්වා 
ගමිස්සාමි'ති කුජ්‌:සිත්වා ආකාසම්බ්භ්‍රග්ගන්ත්වා බග්ගමුග්ගිරිත්වා “ 
සුරනිම්ම්ලාභිමුඛො ඔතරී. සුරනිම්මලො අත්තනො'පරි ඔතරන්තං තංදිස්වා 
අත්තනො එලකං උපනාමෙසි. ඉතරො ඵලකෙනෙ'ච සද්ධිං තං ද්විධා 
ඡින්දිස්සාමි*ති චින්තෙත්වා ඵලකං පහරි. ඉතරො ඵලකං මුඤ්චි. 
දීඝජන්තු ඵලකං ඡින්දිතුම්සක්කොන්තො භූමියං පති. සුරනිම්මලො තං 
සත්තියා පහරි. ඵුස්සදෙවො තස්මිං බණෙ සඞ්ඛං ධමි. අසනිසද්දො විය 
අහොසි. උම්මාදප්පන්තා විය මනුස්සා අහෙසුං,. තස්මිං ඛණෙ මහති 
'දමිළසෙනා භිජ්පිත්ථ, එලාළො'පි හත්ථීපිට්ඨෙ නිසින්නො යෙ'ව පලායි. 
තදා දුට්ඨගාමණීරඤ්ඤො සෙනා දමිළසෙනං මාරෙන්තො තත්ථ රාසිං 
අකංසු. තථාභි. ී 


තත්ථ වාපිජලං ආසි හතානං ලොහිතා' විලං 
තස්මා කුලන්ථවාපි'ති නාම්තො චිස්සුතා අහු. 


චරාපෙත්වා තභිං හෙරිං දුට්ඨගාම්ණිභූපති. 
න හනිස්සතු එලාරං මං මුඥ්චිය පරො ඉති. 


සන්නද්ධො සයමාරුය්භ සන්නද්ධං කණ්ඩුලං කරිං, 
එලාරං අනුබන්ධන්තො දක්ඛිණද්වාරමාගමි. 


පුරෙ දක්ඛිණද්වාරම්භි උහො යුජ්‌ක්‍ධිංසු භූමිපා, 
තොමරං බිපි එලාරො ගාමණි තම්වඤ්චයි. 


විජික්‍ඤාපෙසි ව දන්තෙහි නං හත්ථිං සකහත්ථිනා, 
තොමරං ඛබිපි එලාරං සහත්ථි තත්ථ සො පනි. 


තතො විජිතසඞ්ගාමො සයොග්ගබලවාහනො 
ලඞ්කං එකාතපත්තං සො කත්චාන පාවිසි පුරන්ති. 


අථ රාජා නගරෙ හෙරිං චරාපෙත්වා සමන්තා යොජනප්පමාණෙ 
මනුස්සෙ සන්නිපාතාපෙත්වා එලාරරඤ්ඤො සරීරස්ස මහන්තං සක්කාරං . 
කාරාපෙත්වා කූටාගාරෙන නෙත්චා ඤාපෙත්වෘ තත්ථ චෙතියං කාරා කභ 
පෙන්වා පරිහාරම'දුසි. අජ්ජා'පි රාජානො තං පදෙසං පත්වා හෙරිං න 
වාදූපෙන්තනි. එවං දුට්ඨගාමණි. අහයමහාරජා ද්වත්තිංස දමිළරාජානො 
ගහෙන්වා ලංකාදීපං එකාතපත්තමකාසි-අථ යදා දුට්ඨගෘමණිරාජා විජිතනගරං 
ගණ්හි, තදා දීඝජන්තු යොධො එලාරං උපසංකමිත්වා අත්තනො 
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හභාගිණෙය්‍යස්ස යොධභාවං ආචික්ඛිත්චා ඉධා' ගමනත්ථාය තස්ස සන්තිකං 
සාසනං පෙසෙසි. භල්ලුකොපි තං සාසනං සුත්වා එලාරස්ස දඩඞ්සදිවසතො 
සත්තමේ දිවසෙ සට්ඨියා පුරිසසහස්සෙහි සද්ධිං ඔතිණ්ණො රඤ්ඤො . 
මතභාවං සුත්වාපි ලජ්ජාය මහාතින්ථතො නික්ඛමිත්වා කොලම්බ 
භාලකෙ නාම්‌ ගාමේ ඛන්ධාවාරං බන්ධාපෙසි. දුට්ඨගාමණිරාජා'පි තස්සා- 
ගමනං සුත්චා සන්නද්ධො කණ්ඩුලං අභිරුය්භ යොධපරිවුතො මහතාබල 
කායෙන අහිනික්ඛමි. උම්මාදඵුස්සදෙවො'පි පඤ්චායුධසන්නද්ධො රඤ්ඤො 
පච්ජි ම.සනෙ නිසීදි. හල්ලුකොපි පඤ්චායුධසන්නදේධා හත්ථිං අභිරුය්හ 
රාජාභිමුඛං ආගඤ්ඡි. තදා කණ්ඩුලො තස්ස වෙගමන්දිභාවත්‌ථං සනිකං 
සනිකං පච්චොසක්කි. සෙනා'පි හත්ථිං තථෙව පච්චොසක්කි. තං දිස්වා 
රාජා ඵුස්සදෙවං ආහ. අයං හභත්ථී පුබ්බෙ අට්ඨවීසතියා යුද්ධෙසු අපච්චො 
සක්කිත්වා ඉදුනි කස්මා පව්වොසක්කතී'"'නි. සො ආහ. .දෙව අම්හා 
කමේව ජයො. අයං ගජො ජයභූමිං අවෙක්ඛන්නො පච්චොසක්කති. 
ජයභූමිං පන්වා ඨස්සතී'ති. නාගො'පි පච්වචොසක්කිත්වා පුරදෙවස්ස ප 
ස්සෙ මහාචිහාරසීමන්තෙ අට්ඨාසි, නතො හභල්ලුකො රාජාභිමුඛං 
ආගන්ත්චවා රාජානං උප්පණ්ඩෙසි. රාජා'පි බග්ගතලෙන මුඛං පිධාය තං 
අක්කොසි. අථ සො රඤ්ඤො මුඛෙ විජ්ක්‍ධිස්සාමීි'ති සරං බිපි. සො 
බග්ගනලමාහච්ච භූමියං පති. භල්ලුකො මුඛං විද්ධො'ස්මි*ති යසඤ්ඤාය 
මහන්තං උක්කුට්ඨිං අකාසි. තස්මිං ඛණෙ ඵුස්සදෙවො තස්ස මුඛෙ විජ්‌ සයි- 
ත්චා පාතෙසි-ඉතන. 


රඤ්ඤො පච්ඡා න්සින්නො සො වුස්සදෙවො මහබ්බ ලො ' 
කණ්ඩං කිපි මුඛෙ තස්ස ඝට්ටෙන්තො රාජකුණ්ඩලං. 


රාජානං පාදතො කත්චා පනමානස්ස නස්ස තු 
කිපිත්වා අපරං කණ්ඩං විජ්්‌සධිත්වා තස්ස ජන්නුකං. 


රාජානං සිසතො කත්වා පාතෙසි ලහුහත්ථකො,, 
භල්ලුකෙ පතිනෙ තස්මිං ජයනාදො අවත්ථරී'ති. 


තතො ලද්ධජයෙ රඤ්ඤෙ නගරං ආගමත ඵුස්සදෙවො රඤ්ඤාකුණ්ඩඬලං 
ඝට්ටෙත්චා කින්තදොසස්ස දණ්ඩකම්මත්ථාය කණ්ණවල්ලිං ඡින්දීන්වා 
ලොඟිතපසනං ගහෙන්වා රාජානං දස්සෙසි. රඤ්ඤො කිමෙතන්ති වුන්නෙ 
දණ්ඩ කම්මං ලදදවා'ති ආහ. කො තෙ දොසො'ති. සො 'හං දෙව තුම්හාකං 
කුණ්ඩලං ඝට්ටෙසිං සො මමචේ දොසො'ති. රාජා කිං භාතික අදෙොසං 
දෙස'න්ති වදසී'ති වත්වා අන්නනො කතඤ්ඤු කතවෙදී හාවෙන 
ද්වෙ සරෙ ආණාපෙත්වා පුංඛෙන උජුකං ඨපාපෙත්වා තෙන පමාණෙන 
කහාපණරාසිං කත්වා ඵුස්සදෙවස්ස අදාසි. එවං ලංකාරජ්ජං එකරජ්ජංකත්වා 
යොධානං යථානුරූපං ඨා නන්තරං අදුසි. අථෙක දිවසං රාජා අත්තනො _ 
පාසාදතලෙ සිරිසයනගතො මහතිං සම්පන්තිං ඔලොකෙත්වා අක්ටොභහිණි 

සනාඝාතං අනුස්සරි. අනුස්සරන්තස්ස රඤ්ඤො මහන්තං දොමනස්සං 
උප්පජ්ජි, සග්ගමග්ගන්තරායො මේ භචවෙයා'*නි. තදා පියංගුදීපවාසි 
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අරහන්තො රඤ්ඤො පරිචිතක්කං ඤත්වා අස්සසෙථ නං'ති අට්ඨ අරහන්තෙ 
පෙසෙසි. තෙ ආගන්ත්වාං ආගතභාව රඤ්ඤො නිවෙදෙන්වා පාසාද 
තලං අහිරුගිංසු. රාජා ථෙරෙ වන්දිත්වා ආසනෙ නිසීදාපෙත්වා ආගත 
කාරණං පුච්ඡි. තෙ ආගතකාරණං කථරෙසුං. තතො රාජා: 

කථන්නු භන්තෙ අස්සාසො මම හෙස්සති යෙන මෙ, 

අක්ඛොගහිණි මහාසෙනා ඝාතාකාරාපිතෘ ඉති. 


අථස්ස තෙ ආහංසු: 
සග්ගමග්ගන්තරායො ච නත්ථි තෙ තෙන කම්මුනා , 
දියඩ්ඩමනුජාතෙන්ථ ඝෘතිතා මනුජාධිප. 


සරණෙසු ඨීනො එකො පඤ්චසීලෙ'පි චා'පරො 
මිච්ඡාදිට්ඨි ච දුස්සීලා සෙසා පසුසමා හතා. 


ජොතයිස්සසි සොව ත්වං බහුධා බුද්ධසාසනං 
මනොවිලෙඛං තස්මා ත්වං විනොදය නරිස්සරා'ති. 


එවං තෙ රාජානං බොධෙත්වා පක්කමිංසු, රාජා තෙසං වචනං සුත්චා 
අස්සාසං පටිලභිත්වෘ තෙ විස්සජ්ජෙසි. එවං රාජා ඡන්තං උස්සාපෙත්වා 
එකරජ්ජං කරොන්තො සංඝස්ස අදත්චා පරිභූත්තමරිචවට්ටිස්ස දණ්ඩක- 
ම්මත්ථාය මරිචවට්ටිවිහාරං කුන්තධාතුං පතිට්ඨාපෙත්වා අනග්ඝානී 
ඨපෙත්වචා ඌනවීසත්‌ කොටිධනපරීච්චාගෙන කාරාපෙත්වා මහාවිහාරං 
; ච කාරාපෙත්වා සන්නිපතිතානං හික්ඛූනං නවුතිසහස්සානං ච සචෙතියං 
විහාරං පතිගණ්හාපෙසි. තතො නවභූමිකං ලොහ පාසාදං චත්තාරො _ 
"අනග්ඝෙ ඨපෙත්වා තිංසකොටිපරිච්චාගෙන කාරාපෙත්වා එත්තකානං 
යෙ'ව භික්ඛුනං නීය්‍යාදෙත්වා පූජමකාසි. තතො භගවනො දොණමත්තං 
ධාතුං පතිට්ඨාපෙත්වා වීසං රතනසතිකං ලංකාලංකාරභූතං රතනමාලිකං 
නාම මංගලමහාචෙතිය; පඨවීකම්පනාදී අච්ඡෙරසතමණ්ඩිතං සට්ඨුත්ත- 
ර තිංසසත මහාවිහාරපතිමණ්ඩිතං චෙතියං කාරාපෙසි. තත්ථ චතුවීසති 
අනග්ඝෙ ඨපෙත්වා කොටිසතසහස්සවය කරණං අහොසි. චතුවීසතිවස්සානි 
රජ්ජං කාරෙන්තො ලංකායං එකූනසතවචිහාරෙ කාරෙයසි. චතුවිසතී 
මහාවිසාඛ පූජා කාරාපෙසි. සකලතම්බපණ්ණිදීපෙ භික්ඛුසංඝස්ස 
තික්ඛත්තුං තීවිචරං අදාසි. සත්ත සත්තදිනානි ලංකාරජ්ජං සාසනස්ස 
පඤ්චක්ඛන්තුං අදාසි. සප්පිසන්තිංතසුපරිසුද්ධවට්ටියා ද්වංදසසු ඨානෙසු 
දීපසතං දීපසහස්සං දීපසතසගස්සං ජාලෙසි. අට්ඨාරසසු ඨානෙසු ගිලානානං 
වෙජ්ජෙහි පිහිතං හෙසජ්ජං ච භත්තං ව නිච්චං දාපෙසි. චතුවත්තාළීසඨානෙයු 


_. සුසංඛතං ම්ධුපායාසං ච තත්තකෙසුයෙ'ච ඨානෙසු තෙලුල්ලොපකහත්තං 


ච අදුසී. තකත්තකෙසු යෙ'ව ඨානෙසු ඝතපක්කජැලපුවෙ හත්නෙන සද්ධිං 
නිච්චං දාපෙසි. මාසෙ මාසෙ අට්ඨසු උපොසථදිවසෙසු ලංකාදීපෙ 
සබ්බවිහාරෙ පදීපනෙලං දාපෙසි. ආමිසදානතො ධම්මදානං මහන්තන්ති 
සුත්වා හෙට්ඨා ලොහපාසාදෙ ධම්මාසෙන නිසිදිත්වා මංගලසුත්තං ඔසාරිතුං 
ආරහභිත්වා'පි සංඝගාරවෙන ඔසාරිතුං අසක්කොන්තො තතො පට්ඨාය 
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ධම්ම්දෙසකෙ සක්කරිත්වා සබ්බවිහාරෙසු ධම්මකථං කථාපෙසි.. 
ඵකෙකස්ස ධම්ම්කථිකස්ස නාළිනාළිප්පමාංණානී සප්පිඵාණිතසක්කරානි 
චතුරංගුල මුට්ඨිප්පමාණං ලව්යඨිමධුකං හාම්කයුගණ මාසස්ස අට්ඨසු උපොසථ 
දිවසෙසූ දුපෙසි. 


සො එවමාදීනි අනෙකානි පුඤ්ඤක ම්මානි කත්වාආයුපරයොසානෙ 
මරණම්ඤ්චවකෙ නිපජථීපි. අථ ගිලානං පස්සිස්සාමා'ති තතො 
තතො මමෂහාහික්ඛුසංඝො සන්නිපතිත්වා ගණසජ්ඤාය' මකංසු. 
තදා දෙවතා පනස්ස ඡදෙවලොකකතො ඡරථෙේ ගහෙත්වා ආකාසෙ ඨනත්වා 
මහාරාජ, අම්භාකං දෙටලොකො රමණියො අම්භාකං දෙවලොකො රම්ණි 
යො'ති වත්වා අත්තනාොා අත්තනො දෙවලොකං ආගමනාය යාවචිංසු. 
රාජා තෙසං වචනං සුත්වා යාවාහං ධම්මං සුණාමි තාව අධිවාසෙථා'ති තෙ 
භත්ථසඤ්ඤාය නිවාරෙසි. සංඝො ගණසජ්‌ඤායං නිචවාරෙතීනි 
ම්ඤ්ඤිත්වා සජ්‌ඤායං ඨපෙසි. රාජා භන්තෙ කස්මා සජ්ක්‍ායං ඨපෙථා'ති. 
මහාරාජ තයා භත්ථසඤ්ඤාය නිවාරිතත්නා'ති., භන්නෙ තුම්හාකං 
සඤ්ඤං නාදුසිං දෙවතා ඡදෙවලලොකතො ඡ රථෙ ආනෙත්වා අත්තනො 
අත්තනො දෙව්ලොකං ගන්තුං යාචන්ති, නස්මා තෙසං යාවාහං ධම්ම්‌ං 
සුණාමි, තාව ආගමෙථා'තී සඤ්ඤං අදුසින්ති. තං සුත්චා කෙචි අයං 
රාජා මරණභයහිතො විප්පලපනති. මරණතො අභායනකසත්තො නාම්‌ 
නත්ථී'තී මඤ්ඤිංසු,ු තනො අභයත්ථෙරො ආහ. '*කථං මහාරාජ සද්දහිතුං 
සක්කා ඡදෙවලොකතො ඡරථා ආනීතාති”ති. නං සුත්වා රාජා ආකාසෙ ඡ 
පුප්ඵදාමානි ඛබිපාපෙසි. තානි ගන්ත්වා විසුං චිසුං රථධුරෙ ඔලම්බිංසු. 
මහාජනො ආකාසෙ ඔලම්බකානි පුප්එදුමානි දිස්චා නික්කඞ්ඛො අහොසි. 
තතො රාජා ථෙරං පුච්ජි. කතමො පන දෙවලොකො රමණියො' කි, 
ථෙරෙ, තුසිතභවනං පන මහාරාජ රමණියං බුද්ධභාවාය සමයං. ඔලොකෙ 
න්තො මෙත්තෙයෝ‍යොො බොයඨිසත්තො නස්මිංයෙ'ව වසනී"ති ආහ. තං 
සුත්වා රාරා තස්මිං ආලයං කත්වා මහාථුපං ඔලොකන්තො නිපන්නො'ව . 
චවිත්වා සුන්තප්පබුද්ධො විය තුසිතභවනකො ආහටරථෙ නිබ්බත්තෙත්වා 
අත්තනා කතපුඤ්ඤස්ස ඵලං මහාජනස්ස පාකටං කාතුං රථෙ ඨත්වා, 
දිබ්බාභරණවිභූසිතො මහාජනස්ස පස්සන්තස්සෙ'ව තික්ඛත්තුං මහාථුපං 
පදක්ඛිණං කත්වා භික්ඛූසංඝං වන්දින්වා තුසිනහභවන 'මගමාසි. සො පනා'යං 
රාජා මෙත්තෙයාස්ස භගවතො අග්ගසාවකො භවිස්සති. කණිට්ඨො 
දුතියසාවකො භවිස්සති. යො පනෙන්ථ වන්නබ්බො කථාපපඤ්චො, සො 
සබ්බො මහාවංසෙ ආචිභවිස්සති. අම්හෙහි පනෙත්ථ තං ගන්ථලාඝව 
න්ථාය උපෙක්ඛිත්තං, 


දෙවත්නං උපනිට්ඨිතං ගතිවසා හිත්වාභවෙ සාධවො, 
දුක්ඛං*නෙකවිධං *නුභූය සතතං කත්වා විරීයං ථීරං, 

ඉච්ඡන්තා ජිනසාසනස්ස සුචිරං ඨානං සදා සාදරා, 
කුබ්බන්තෙ'ව මනන්තමග්ගකුසලං පප්පොන්ති සග්ගං සුඛං'ති. 


ද්‍රට්ඨගාමණී අහයමහාරඤ්ඤො චත්ථු. 
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දුට්ඨගාමිණි අභය මහරජුගේ කථාවෙහි මේ පිළිවෙල කථාවයි 


කාවන්තිස්ස මහරජතෙම්‌ චීහාර මහා දේවිය සම්භ රුහුණෙහි රජය 
කරවමින්‌ උපමා කළ නොහැකි පම්ණ මහදන්‌ දෙමින්‌ වසයි. ඉක්බිති එක්‌ 
දිනෙක හෙතෙම භික්ෂු සංඝයාට පෙරවරු මහදන්දී පස්වරු දේවිය සමහ 
සෙනඟ පිරිවරා මහත්‌ ආනුභාවයෙන්‌ තිස්ස මහාචිභහාරයට ගොස්‌ එතැන 
භික්ෂූන්‌ වඳිමින්‌, ගිලනුන්හට බෙහෙත්‌ පිළියෙල කරමින්‌ අෂ්ටපාන 
භා සුවඳ දෑවලින්‌ යුතු බුලත්‌ ආදියෙන්‌ භික්ෂූන්ට උවටැන්‌ කරමින්‌ අනු 
පිළිවෙළින්‌ ගල්තලාව පසෙක *සිලාපස්සය' නම්‌ පිරිවෙනට ගොස්‌ එහි 
උගත්‌ තෙර කෙනෙකුන්‌ වෙත බණ ඇසීම සඳහා හිඳ ගත්තේය. එකල 
බ්වුනට තෙරුන්‌ වහන්සේ දහම්‌ දෙසන්නේ, **මේ තොපගේ මහත්‌ යසඉසුරු 
පෙර කළ පිනින්‌ ලබන ලදී. දානුදු තොපි ඒවා ස්ථිර කර ගනිවු" යයි 
කියන්නේ මෙසේ ද කීහ : 


**මේ මහාසැපත්‌ තොප විසින්‌ පින්කම්‌ කිරීමෙන්‌ ලබන ලදි. 
ඳුනුදු නොපමාව පින්‌ කළ යුතුය.” 


ඒ අසා රජු සමීපයෙහි හුන්‌ විහාර දේවිය මෙසේ ඇසීය : “ස්වාමීනි, 
දුවක්‌ හෝ පුතෙක්‌ නැති අපට ඒ සම්පත්‌ වලින්‌ කචර වැඩක්ද ? ඒ සම්පත්‌ 
නම්‌ හිස්‌ ඒවායි." ඒ අසා තෙරුන්‌ වහන්සේ, “*දේවියනි, එසේ නම්‌ ඇතුඵ 
පිරිවෙන්හි මරණයට ලං චූ හෙරණ කෙනෙක්‌ ඇත. ඔහු භා කථා කළ 
. මැනවැ”යි කීහ. ඇය හෙරණුන්‌ වෙත එලඹ වැඳ, “කිම්ද ස්වාමීනි, දඩි 
සේ ගිලන්‌ චූයේ වෙහිද”'යි චිමසා එහි හිඳිමින්‌ “ස්වාමීනි, මෙයින්‌ ඉවත්ව 
ගොස්‌ කොතැනක උපදිනු කැමැත්තහුද"”යි ඇසීය. හෙරණුන්‌ විසින්‌ 
'*දෙව්ලොව සිත්කලු ය, දෙව්ලොව යන්නෙමි'”යි කී කල දේවිය (මෙසේ ද 
කීය :) **ස්වාමීනි, දෙව්ලොව සම්පත්‌ නම්‌ කොටුවක (ගබඩාවක) තැන්පත්‌ 
කළ ධාන්‍යායක්‌ මෙනි; පින්‌ සීමා සහිනය, චාසයෙහි වැඩිමක්‌ හෝ පිනෙහි 
වැඩීමක්‌ හෝ දක්නට නැත. උදාර පින්‌ රැස්කරන්නවුන්ට රජකම හා 
සමාන වූවක්‌ නැත. ඒ කරුණ සිදු කිරිම්‌ පිණිස මගේ පුතා වන්න, ස්වාමීනි" 
යි කිවාය. හෙරණ තෙමේ ඒ නො කැමැත්තේ නිහඩ විය. මු 


ඉක්බිති ඇය “'දුනෘදී පින්‌ කිරීමෙහි ලා රජකමෙහි බලය බලනු මැනවැ”යි 
කියා ඔහු හුන්‌ තැන විසිතුරු වියන්‌ බැඳ සුවඳ විලවුන්‌ ගල්වා, සම්න්‌ ම්ල්‌ 
ඇතනුරූ මොලොක්‌ ඇතිරියක ඔහු නිදි කරවා, සකුරු පැන්‌ පොවා, සුවල දෑ 
සහිත බුලත්‌ කෑමට දී, සඳුන්‌ අගිල්‌ ආදී සුවඳ ද දෑසමන්‌ ඈ මල්‌ ද පිරුණු 
කරඩු ද, පියුම්‌ උපුල්‌ හෙලපියුම්‌ පොකුරු ද, විවිධ වර්ණවත්‌ වස්ත්‍ර ද, භික්ෂූන්‌ 
ගේ සිවුරු සඳහා සියුම්‌ සළු ද, ගිතෙල්‌ වෙඩරූ මීපැණි සැලි ද, එසේම 
අෂ්ටපාන පිරවූ බදුන්‌ දූ යි නොයෙක්‌ උපකරණ රැස්‌ කොට, **දරුව, මේවා 
ඔබට දෙමි. කැමති පරිදි දන්‌ දෙව"යි කියා, *රජබවට පැමිණි කල සසුනට 
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සියලු උපකාර කළ හැකිය, මගේ දරුබව පතන්න, ස්චාමිනි"යි කීවාය. 
හෙරණ තෙමේ ඒ දන සතුටු සිත්‌ ඇත්තේ" රජබවට පැමිණි මා විසින්‌ සසුනට 
අනුග්‍රහ කළ යුතු චන්නේ"ය යි සිතා එළඹ සිටි දෙව්‌ ලොව හැරපියා ඇගේ 
වදන්‌ පිළිගත්තේය. දේවිය ඒ පිළිගත්‌ බව දාන සතුටු සිතින්‌ නික්ම ගියාය. 


ඉක්බිති ඇය රජු භා සම්භ රියට නැග යන කල්හි ම හෙරණ තෙමේ මිය 
ගොස්‌ ඇගේ කුස තුළ පිළිසිඳ ගත්තේය. කුසට පැමිණියහුගේ තෙදින්‌ 
දේවිය හුන්‌ පැත්තේ රියසක නැබ තෙක්‌ පොළොවෙහි ගිලුනේය. එයින්‌ 
කරුණ දානගත්‌ ඕතොමෝ ''*හෙරණ තෙම කලුරිය කළේ වනැ”යි දුතයෙකු 
යවා කලුරිය කළ බව දෑන වෙහෙරට අවුත්‌ මහත්‌ ගෞරවයෙන්‌ ආදුභන 
කටයුතු කරවා මහදන්‌ දී නුවරට ම ගියාය. 


ඔහු පිළිසිඳ ගැන්මෙහිදී ඈට මෙබඳු දොළක්‌ උපන්නේය. ඒ බව දක්‌- 
වනුවස්‌ මහාවංස ඇදුරෝ මෙසේ කිහ : 


**මහපින්‌ ඇති දේවියට මෙබඳු දොළක්‌ විය : ඉස්බක්‌ පමණ දිග මී 
වදයක්‌ හිස පැත්තෙහි තබා නමා දකුණු පැත්තට හැරී සයනයෙහි 
වැතිර ගෙන දොළොස්‌ දහසක්‌ භික්ෂූන්ට මී දන්‌ දී ඉතිරි මී වද කනු 
කැමැත්තේ විය. ඉක්බිති එලාර රජුගේ යෞදයන්ට ප්‍රධාන වූ 
යෝදයාගේ හිස සිඳ අසිපත සේදු දිය ඒ හිස මතම සිටගෙන බොනු 
කැමැත්තේ ද විය. තවද අනුරාධපුරයෙහි ම නෙළුම්‌ කෙතින්‌ ගෙනා 
නොමැලවුණු මල්‌ මාලාවක්‌ පලඳින්නට ද, තිසා වැවෙන්‌ ගෙනා 
දිය නා බොන්නට ද කෑමැත්තක්‌ චිය.”* 


මේ දොළ ලබා ගැනීම අපහසු හෙයින්‌ ඇය රජුට නො පචසන්නී වැහැරී 
ගොස්‌ පඬුවන්‌ පැහැ ඇත්තී විය. ඉක්බිති නැවත නැවතත්‌ විමසු රජුට ඒ 
සියල්ල කීවාය. ඒ ඇසූ රජ තෙමේ “යමෙක්‌ ඉස්බක්‌ පමණ මීවදයක්‌ 
දෘක්කේ නම්‌ ඔහුට මහත්‌ සම්පත්‌ දෙන්නෙම්‌"*යි නුවර බෙර හැසිරවිය. 


ඉක්බිති දේවියගේ කුසෙහි වූවහුගේ තෙදින්‌ ගොළු මුහුද වෙරළෙහි 
අත්‌ හැර දුමූ යටිකුරු කරන ලද නැවක්‌ තුළ විසිරියන්‌ පමණ තැන මිමැස්සෝ 
මහත්‌ මීවදයක්‌ බැන්දුහුය. එකල දනවු වැස්සෙක්‌ ඒ දක රජුට දෘන්වීය. 
රජු ඔහුට සත්කාර කොට දේවිය එහි ගෙන ගොස්‌ විශාල මඩුවක්‌ කරවා 
ඉඟත කී ලෙසින්‌ දෙළොස්‌ දහසක්‌ භික්ෂූන්ට මී පිළිගන්වා දේවිය ද වැලඳවිය. 
නැවත අනෙක්‌ දඳෙළ සපයා දීම සඳහා ඇමතියන්‌ රැස්කරවා “එලාර රජු 
අපේ සතුරාය, කෙසේ නම්‌ දෙළ ලබාදෙමුද”"යි ඇසීය. ඒ අසා ඇමතියෝ 


**“වේළුසුමන එහි ගික කල්හි ඒ සියලු දෙළ සපුරා ලන්නේය"යි කීවාහුය. - 


ඒ ඇසූ රජ තෙමේ වේළුසුමන කැඳවා ඔහුට ඒ බව දන්වීය. හෙතෙම, 
**ස්චාමීනි, මට හැකි චෙතොත්‌ ගෙනෙන්නෙමි"'යි පිළිගත්තේය. ඉක්බිති 
රජ තෙමේ ඔනගුට මහත්‌ සන්කාර කොට අවවාද (උපදෙස්‌) දී යැවිය. ඔහු ද ය 


රජු වැඳ සිය ගෙට ගොස්‌ කරණවෑමියා කැඳවා සිළුවක්‌ තබා හිස මුඩු කරචා, 
තම පිටෙහි ඉරි දුක්වෙන සේ රතු රෙදි දෙකක්‌ හැඳ උදෑසනින්ම්‌ පිටත්‌ ව 
දීඝවාපියෙහි දී උදයෙහි අහර ගෙන හිරුරැස්‌ නැගෙන කල වඩමන්‌ තොටට 
පැමිණ එය රක්නා දහසක්‌ දෙමළුන්‌ විසින්‌ කැඳවනු ලබන කල්හිත්‌ ගඟින්‌ 
එතරව ගොස්‌ පරතෙර දෙමළුන්‌ වෙත පැමිණියේය. 


ඉක්බිති ඔවුන්‌ විමසූ කල්හි, '*මම එලාර රජු වෙත යමි, මා එහි ගෙන යවු" 
යයි කියා ගෙන යනු ලැබුයේ රජු දෘක වැඳ සිටියේය. රජු ඔහු දාක, “*මිත්‍රය, 
ඔබ කොයින්‌ ඈ:වෙහිදා'යි ඇසීය. හෙතෙම “ස්වාමීනි, මම්‌ මාගම්‌ සිට 
ආවේ වෙමි"යි කීය. “'කුමක්හෙයින්‌ ආවේ දා”යි රජු විමසූ කල්ති, 
**ස්වාමීනි, එසේ නම්‌ අසනු මැනව. කාවන්තිස්ස රජ නිතර ඇමතියන්ට 
ඔබේ දොස්‌ කියා බැණ වදී. එවිට මම එහිදී '*“මෙසේ නො කිය යුතුය, එලාර 
මහරජ මහත්‌ බලැති, මහත්‌ තෙදෑති අයෙකි, දෘහැමිය, දහැමින්‌ රජ කරයි. 
යෝෞදයෙකු වූ හෙතෙම දහස්‌ ගණන්‌ යෞදයන්‌ පිරිවරා සිටින්නේ අසුර බල 
පිරිචවැරූ වේපවිත්ති අසුරයා මෙන්‌ කිසිදු සතුරෙකු විසින්‌ මැඩලිය නො 
හැක්කේයි"" මේ ආදි වශයෙන්‌ ඔබ වහන්සේගේ සූර චීර ගුණ වණමින්‌ 
සිටියෙමි. මගේ මෙපමණ වූ ම වරද සිත තබාගෙන '*තෝ මගේ ලක්දිව 
සතුරාගේ ගුණ වණන්නෙහිය"යි කියා මා අල්ලා දුබල කොට, කසාවකන්‌ 
භඳවා '*යව, තගේ එලාර වෙන සැපසේ වසව"'යි මා රටින්‌ නෙරපීය. '*එනිසා 
මම ඔබ වෙත ආවේ වෙමි'යි කීය. රජ තෙම්‌ “මැනවැ''යි පිළිගෙන 
**එහි ඔබ කවර වැඩක නියුක්තව සිටියේද''යි ඇසීය. “ස්වාමීනි, මම 
අස්ගොචීවෙක්‌ වෙමි. අසු පිට නැගෙන සැටි ද යුද්ධය ද දනිමි. කීප 


. දිනකින්‌ කාවන්තිස්ස බැඳ ගෙනවුන්‌ ඔබ වහන්සේගේ දුසයෙකු කරන්නෙමි, 


% 


අද පටන්‌ ගහෙන්‌ එතෙර ඔබ වහන්සේගේමය"'යි කෑ ගසා කීය. රජ ඒ අසා 
මහත්‌ සත්කාර කරවා දෙටු අස්ගොවී තනතුර දුන්නේය, හේ අසුන්‌ 
රක්නේ සියලු අසුන්‌ ම පරීක්ෂා කොට හඳුනා ගෙන ජවයෙන්‌ යුක්ත වූ 
*රණ මද්දව' නම්‌ අසු (නම්‌ට) තෝරා ගන්තේය. 


ඉක්බිති ඔහු කීප දිනක්‌ ඉක්මගිය කල්හි කුම්භකාර වීදියෙන්‌ කළයක්‌ 
ගෙන තිසාවැවෙන්‌ පැන්‌ ගෙනවුත්‌ කොළොම්‌ හොය තෙර නොපෙනෙන 
ස්ථානයක තැබීය. මානෙල්‌ කෙනට ගොස්‌ මානෙල්‌'මල්‌ කළඹක්‌ ගෙනවුත්‌ 
එහිම තැබුවේය. දෙවන දවස්‌ උදෑසනම ඒවා ද ගෙන රණමද්දව නම්‌ අසු 
පිටට නැඟ වීදියේ නැගෙනහිර දොරටුවෙන්‌ පිටතට ගොස්‌ '*බොලවු, මම 
'වේළුසුමනයැ”'යි නම ප්‍රකාශ කොට '“*මම රණමද්දවයා ආදි කොට ඇති මේ 
දේවල්‌ ගෙන අපගේ රජු සමීපයට යන්නෙමි. එළාර රජතුමාට ඒ පුවත 
කියව්‌. හැකිවූවෝ මා අල්ලා ගනිත්වා""යි හඩ නභා කියා අශ්වයාට 
විලුඹින්‌ සංඥාවක්‌ දී වේගයෙන්‌ සෑගිරිය අතරට ගොස්‌ අසුගේ වේගය අඩු 
කරමින්‌ සෙමින්‌ සෙමින්‌ ගියේය. ඉක්බිති ඔහුගේ කථාව එළාර රජුට කීවා 
හුය. රජතුමා එය අසා ඇමතියන්‌ හා කථාකොට තමාගේ චේතිය දමිළ 
නම්‌ ප්‍රධාන යෝධයා කැඳවා “පින්වත, නුඹ යෝදයින්‌ සියයක්‌ ගෙන වහා 
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ඔහු ලුහුබැඳ මළා අශ්චයා ගෙන එඩ්‌'”'යි සෙන්පතියා සට්ග යැවීය. ඉක්බිති 
ඔවුන්‌ කෑම අනුභවකොට, සියලු ආභරණවලින්‌ සැරසී, මිංළූඑකාඩොල්‌ 
පැළඳ, දෙදෙනාම ආජානිය අසුන්‌ පිට නැඟ යන්නේ සෑගිරි පව්ව අසළට 
පැමිණියහ. ඉක්බිති වෙළුසුමන දුවන්නාචූ ඔවුන්‌ දූක අස්‌ වලල්ලක්‌ කොට! 
වහ වහා දිවීම නිසෘ කුර ගැටිමෙන්‌ මහත්‌ දුවිලි කඳක්‌ නංචවෘ දුවිලිචලින්‌ 
අඳුරු කොට පඳුරු අතරේ අසුපිට හිඳගෙනම කොපුවෙන්‌ කඩුව ඉවත්‌ 
කොට ගෙල පමණ ඉහළින්‌ අල්වාගෙන සිටියේය. වේගයෙන්‌ යන්නවුන්‌ 
ගේ හිස්‌ සින්දේය. වේළුසුමන එම හිස්‌ බිම වැටෙන්නට නොදී ම ගෙන 
කෙස්වලින්‌ ගැට ගසා අසුපිටම තබා අශ්වයන්‌ ද ගෙන මධ්‍යැහ්නයේ මහවැලි 
ගඟේ වඞ්සමානක තොටට පැමිණියේය. එහි දහසක්‌ පමණ ආරක්ෂක 
දෙමළ යෝදයෝ **ඔහු අල්ලාගනිව්‌"* යයි වට කළාහුය. ඔහු ඔවුන්‌ සමහ 
යුද කරන්නේ යෝදයින්‌ දහසක්‌ මරා අසු සමහ පැන එගොඩට ගියේය. 


ඉක්බිති එගොඩ වඞ්ඞසමානක දෙමළ යෝදයා එසේම මිනිසුන්‌ දහසක්‌ 
සම්භ වට කළේය. ඔහු ඔවුන්‌ සමභ යුද කරන්නේ නොයෙක්‌ සිය 
ගණන්‌ මිනිසුන්‌ මරා ගියේය. එතැන්‌ පටන්‌ වඞ්සඨමානක තොට දහස්‌ _ 
තොට යයි ද අස්ස මණ්ඩල තොට යයි ද ව්‍යවහාර කරක්‌. 


ඔහු එදිනම අශ්වයන්‌ ගෙන දීඝවාපි ටිලෙන්‌ නා පැන්‌ බී යන්නේ සවස්‌ 
වේලෙහි මාගමට පැමිණියේය. එහි ප්‍රධාන දොරටුව විවෘත කර අවුත්‌ 
රජදොරටුව අසළ අසුපිටින්‌ බැස අසුන්‌ වෙහෙස නිවා ශාලාවෙහි බැඳ උපුල්‌ 
ම්ල්‌ මිටිය ද පැන්‌ කළය ද කුණ්ඩලාභරණ සහිත හිස්‌ දෙක ද ගෙන රජුට 
දූක්වීය. රජතුමා ඔහුට මහත්‌ සත්කාර කොට රන්තැටියක්‌ ගෙන්වා, එය 
කඩුව සේදු පැණින්‌ පුරවා රන්‌ කුණ්ඩලාහරණ ඇති දෙමළ හිස්‌ දෙක මත 
දේවිය සිටුවා නහවා පැන්‌ පොචා මල්‌ මාලාව පැළඳවීය. එකෙණෙහිම 
දේවියගේ දොළ දුක්‌ සන්හිඳුනේය. ඉක්බිති රජතුමා නැකැත්කරුවන්‌ 
කැඳවා මේ දොළදුකේ විපාකය කවරේදයි විචාළේ ය. ඔවුහු මෙසේ 
පැවසූහ: ී 


““දේවයිනි ; ශූරන්වයෙන්‌, වීරත්වයෙන්‌, බලවත්කමින්‌ යුක්ත වූ මහා 
.මේරුව මෙන්‌ ස්ථිරසාරවූ, ගුණයට ආකරයක්‌ බඳු, ධෛර්ය සම්පන්න වූ 
බුද්යිමත්‌ චික්‍රමයෙන්‌ යුත්‌ පුතකු ඔබතුමාට උපදියි. 


දෙතකිසක්‌ දෙමළුන්‌ නසා අසමාන යුද්ධයක්‌ කොට මේ ලංකාව යටතට 
ගෙන එකම රාජ්‍යයක්‌ කරන්නේ ය. රමණීය වූ අනුරාධපුරයෙහි වාසය 
කරමින්‌ ධර්මාශෝක රජු මෙන්‌ ශාසනය ද බබළවන්නේ ය.'' 


ඒ අයා රජතුමා සතුටු වූයේ ඔවුන්ට සත්කාර කරවීය. ඉක්බිනි රජතුමා 
ඔහුගේ පිළිසිඳගැනීමෙන්‌ දස එකඩ්ම්සක්‌ ඉක්ම්ගිය කල්හි එක්‌ දවසක්‌ 
විහාරයට ගොස්‌ භික්ෂූන්‌ වඳිමින්‌, පුදමින්‌ ගිලන්‌ භික්ෂූන්ට සිවුපසයෙන්‌ 
උපස්ථාන කරමින්‌ හැසිරෙයි. එකල්හි ඔහු එක්‌ භික්ෂූවකගේ ශරීරයෙහි 
මකුණකු විසින්‌ දෂ්ට කරන ලද ගැටයක්‌ දෑක, “ස්වාමීනි, මෙය කුමක්දයි"' 
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විචාළේ ය. **මහරජ, මකුණකු දෂ්ට කළ තැනක්‌" යැ'යි භික්ෂුන්‌ වහන්සේ 
කී සේක. රජතුමා ඇඳෙහි උඩට දමන ඇතිරිල්ලක්‌ නැති නිසා යයි සිතං 


එකම සළුව නිසා එම අදහස හැර දමා රජගෙට ගොස්‌ **හික්ෂූන්ටද තෙරුන්‌ 
වහන්සේට ද බොහෝ වස්ත්‍ර යචන්නෙමි”'යි සිතමින්‌ සිටියේ වෙයි. 
එවෙලෙහි එක්‌ කපුටෙක්‌ අවුත්‌ අඹ අතු අතරෙහි සිටියේ රජුට මෙසේ කීය: 


**රජතුමනි, දෙන දෙය කෙරෙහි සිත පසු නොබස්සව, 

පණ්ඩිතයෝ උපන්‌ කුසල්‌ සිත ආපසු ඇද නොගන්නාහුමය. 

ඔබේ සිතට අනුකූලව කැමති පරිදි දනය දෙන්න. ඔබට මම සතුටුදායක 
වූ පණිවිඩ පහක්‌ ගෙන ආවෙමි."* 


මේසේ කියා “මහරජ, විහාර මහා දේවිය වෘසනාවත්‌ පින්‌ ලකුණු වලින්‌ 
සම්පූර්ණ වූ පුතකු වැදුවා ය. උපෝසථ නම්‌ ඇත්‌ කුලයෙන්‌ එක්‌ ඇතින්නක්‌ 
අහසින්‌ අවුන්‌ චිල්තොට සමීපයේ ඉතා සුදුවූ, බලයෙන්‌ හා අංග ලක්ෂණ 
වලින්‌ සම්පූර්ණ වූ ඇන්‌ පැටවකු ප්‍රසූත කොට ගියාය. චලාභක නම්‌ අස්‌ 
කුලයෙන්‌ එක්‌ වෙළඹක්‌ අහසින්‌ අවුත්‌ ශෝණ ගමේ අස්‌ පැටවකූ ප්‍රසූත 
කොට ගියාය. ගොළු මුහුදේ පටසළු ආදී බඩු චලින්‌ පිරුණාවූ නැව්‌ සැටක්‌ 
පමණ පැමිණ තිබුණාහුය. අනන්තරවඩ්ඩ නම තැන අසළ රජයේ මිම්මෙන්‌ 
දෙළොස්‌ කිරියක්‌ පමණ තැන තල්‌ කඳක්‌ පමණ රන්‌ කඳන්‌ මතුවිය. මේ 
මංගල පණිවිඩ පහ ගෙනාවෙමි. තවද ගිරිපාද දනව්වෙහි කොන්තරකට්ඨ 
පර්වත මහා විහාරයේ මහානාග තෙරුන්‌ වහන්සේ තල්‌ කඳන්‌ සනක්‌ පමණ 
€ළඩ අහභහස්හි හිඳ පිරිනිවන්‌ පෑහ. මේ අනිත්‍යය ප්‍රකාශ කරන පණිවිඩයද 
නිසා සතුට උපන්‌ තැනට සළුව දෙන්නැයි කීය. රජතුමා එය අසා සිනාසීය. 
මහරජ, කුමක්‌ නිසෘ සිනහවීද'යි තෙරුන්‌ වහන්සේ ඇසූසේක. 


රජතුමා 'කපුටාගේ කථාව අසා සිනහසුනෙමි'යි කීකල්හි තෙරුන්‌ 
වහන්සේ ද ඔහුගේ පෙර කර්ම සිහිකොට සිනහ පහළ කළහ. රජතුමා ද, 
*ස්වාමීනි ඔබවහන්සේ කුමක්‌ නිසා සිනාසුනාහුද'යි විචාරන ලද්දේ *මහරජ,, 
_ ඔබ අමරුප්පල නමින්‌ සිටි කාලයේ වැලි වලින්‌ සෑදු සෑයක ඔසවන ලද 
නූල්වලින්‌ වියූ කොඩියෙහි විපාකය 'ඔබ අද ලැබුයේ වේද 'යි සිනහසුනෙමි'යි 
කීය. රජතුමා ද ඒ අනීත කර්ම්ය චිචාළේය. තෙරුන්‌ වහන්සේ ද 
සියල්ල කී සේක. රජතුමා ද පැහැදුනේ තෙරුන්වහන්සේට උතුරු සළුවක්‌ දී 
'කොන්නරකට්ඨ මහා විහාරයට ගොස්‌ තෙරුන්‌ වහන්සේ ගේ ශරීර කෘත්‍යය 
(ආදෘහනය) නිම කරවා ධාතු ගෙන සෑයක්‌ කරවීය. ඉක්බිති රන්‌ ද සළු 
ආදිය ද ගෙන්වා, සියළු භික්ෂූන්ට ඇතිරිලි පිණිසද සිවුරු පිණිස ද රෙදි - 
දුන්නේ ය. ඉක්බිති නුවර දනව්‌ හා රටවැස්සන්‌ සමඟ සත්‌ දිනක්‌ පුතෘගේ 
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ජන්ම මංගලාංය කරවීය. එයින්‌ පසු කලක ඔහුගේ නම්‌ තැබීමේ ම්භුල්‌ 
දින රජතුමා මහ දන්‌ පවත්වා **ම්ගේ පුතාගේ නම්‌ තැබීමේ ම්ගුල්‌ දින 
දොළොස්‌ දහසක්‌ භික්ෂූන්‌ වහන්සේ වළඳත්වා'' යි භික්ෂූ සංඝයාට 
ආරාධනා කොට මේසේ සිතීය. එහෙයින්‌ මහාවංශයෙහි කියන ලදි : 


**ඉදින්‌ මේ මගේ පුත්‍රයා නිර්මල වූ ලංකාවෙහි රාජ්‍යය ගෙන 
බුද්ධ ශාසනය බබුඵවන්නේ නම්‌ එක්දහස්‌අටක්‌ භික්ෂූන්වහන්සේ 
පිටිසෙත්වා, උන්‌ වහන්සේ සියලුදෙනම්‌ උඩුකුරු පාත්‍රෘ ඇතිවම සිවුරු 
පොරව්ත්වා, පළමුව දකුණු පය එළිපත්තෙහි නබත්වා, එක්‌ ඡත්‍රයකින්‌ 
යුත්‌ වූ පෙරනය සහිත දිය බඳුන ද (ධම්ම කරකය) පසෙකින්‌ තබත්වා, 


ගෝතම්‌ නම්‌ තෙරුන්වහන්සෘ්‌ේ පුතු පිළිගනින්චා, උන්වහන්සේම 
නිසරණය සහිත සීලය දෙත්චා'යි සිතිය. සියල්ල එසේම්‌ සිදුවිය." 


රජතුමා ඒ සියලු නිමිති දක සතුටු සිත්‌ ඇත්තේ භික්ෂූ සංඝයා වඩා හිඳුවා 
ප්‍රණීත කිරිබතින්‌ වළඳවෘා '*ස්වාමීනී, මගේ පුතුට කිනම්‌ නමක්‌ සුදුසුද"'යි 
විචාළේ ය. ඉක්බිති ඔහුට භික්ෂූහු මෙසේ නමක්‌ කීවාහුය. එය මෙසේ 
කියන ලදි : 


**මාගම්ට නායක බවද තම්‌ පියාගේ නම්ද යන දෙක එකතු කොට 
ගාමණී අහයයැ''යි (නම්‌ කළාහුය.) 


අනතුරුව ඒ අවුරුද්දේම විහාර මහා දේවිය, අනෙක්‌ පුතකු වැදුවාය. 
ඔහුට නිස්ස යයි නම්‌ කළාහුය. . ඒ කුමාරවරු දෙදෙන දිව්‍ය කුමාරවරුන්‌ 
මෙන්‌ මහන්‌ පිරිවරින්‌ වැඩෙන්‌. 


ඉක්බිති බත්‌ කැවීමේ මගුල පැමිණි කල්හි රජතුමා පන්සියයක්‌ පමණ 
භික්ෂු සංඝයාට ආරාධනා කොට මහදන්‌ පවන්වෘ භික්ෂූන්‌ වළඳන කල්හි 
රන්‌ බඳුනක්‌ (කෝප්පයක්‌) ගෙන දේවිය සමඟ සියල්ලන්ගෙන්‌ ඉඳුල්‌ 
බත්‌ ටික ටික ගෙන මෙසේ දිචිරීම කරමින්‌ කුම්රුන්‌ ඉදිරියෙහි තැබුහ. 
**පුතුනි, නොප මේ ලෝක ශාසඝනභාරය උදුරා ඉවත්කර දම්න්නාහු නම්‌ 
නුඹලාගේ කුසට ගිය මේ ආහාරය නොදිරාචා”යි දෙවීය. 


ඒ කුමාරවරු දෙදෙනා කියන ලද්දෙහි අර්ථය දන සතුටු සිතින්‌ ඒ 
ඒ කිරිබන්‌ අමෘතනයක්‌ මෙන්‌ අනුභව කළාහු ය. 


ඉක්බිති රජතුමා ඔවුන්ට දස දොළොස්‌ හැවිරිදි කාලයෙහි සිත විමසනු 
පිණිස පන්සියයක්‌ පමණ භික්ෂූ සංඝයා රැස්කරවා මහා දන්‌ සුදානම්‌ කර 
භික්ෂූන්‌ වළඳවා රන්‌ භාජනයකින්‌ පෙර මෙන්‌ ඉඳුල්‌ බත්‌ ගෙන කොටස්‌ 
තූනක්‌ කොට ඔවුන්‌ ඉදිරියේ නබා මෙසේ කීය. එහෙයින්‌ කියන ලදි :. 
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“දරුවනි, අපගේ කුල දෙවියන්‌ වූ භික්ෂූන්ට අපි වීරුද්ධ නෙ 
වෙමු"'යි සිනා මේ භාගය අනුභව කරන්නැ'යි ද, සහෝදර දෙදෙනා 1: 
අපි නිත්‍ය යෙන්ම ඔවුනොවුනට දොොහි නො වී සිටින්නෙමු'යි සිත. 
ටේ කොටය අනුභව කරන්නැයි ද, දෙමළුන්‌ සමභ යුද නොකරන්‌ 
නෙමු'යි මේ කොටස අනුභව කරන්නැයි ද මෙසේ රජනෙමේ. රාළ 
කුමාරවරුන්‌ මෙහෙය විය.”'' 


එය අසා ඔවුහු (තුන්‌ කොටසින්‌) දෙකොටසක්‌ අමෘතය මෙන්‌ අනුභව 
කළාහුය. අන්තිම්‌ කොට්ස ගත්‌ තිස්ස කුමරු බත්‌ පිඩ්‌ බිම හෙළිය. ගැමුණු 
කුමරා ද එසේම ඉවත දමා නැඟිට යහනට ගියේ අන්‌ පා හකුළා වැද 
හොක්තේ ය. ඒ දක විහාර දේවිය ඇඳ ළඟට අවුත්‌ '*පුත, කුම්ක්‌ නිසා 
අත්‌ පෘ දිග හැර සුවසේ නොනිදන්නෙහි ද ? සුවසේ නිදන්නැ'යි කීවාය. 

කුමරා ඈට ඒ කරුණ (හේතුව) කියන්නේ මෙසේ කීය. 
“'ගහින්‌ එගොඩ දෙමළු ගිනි සිළු මෙන්‌ වසති, මේ පැත්තෙන්‌ ගොළු 

මුහුද ය. මම්‌ කෙසේ නම්‌ සුවසේ නිදම්‌ දැ 


රජතෙමේ එය අසා ඔවුන්ගේ සිත්‌ දාන ඇත්‌ අස්‌ කඩු හීල්ප ආදියෙහි ද සියලු 
කලාචවන්හි ද භික්ම්වා නිමාවට පත්‌ කරවීය. ඉක්බිති ගැමුණු කුම්රා : 


** (ඔහු) පින්‌ ඇතිව, යසසින්‌ යුතුව, බුද්ධිමත්ව තෙද බල පැරකුම්‌ 
සහිතව දිනෙන්‌ දින වැඩේන්නේ සොළොස්‌ හැචිරිදි වියට පත්වීය. 


එකල ඒ ගැමුණු රජකුම්ර තෙමේ ඇන්‌ අස්‌ කඩු ශිල්පයන්හි දක්ෂව 
මනා පුහුණුවක්‌ ලබා මාගම වාසය කෙළේ යි.'' 


අනතුරුව්‌ කාවන්තිස්ස රජතුමා දසම්භ යෝධයන්‌ සූදානම්‌ කොට පුතුන්ට 
උපස්ථාන කරවිය. දස මහා යෝධයෝ නම්‌ : ' 


**නන්දිමිත්‍ර, සුරනිම්ල,, මහාසේන, ගොඨයිම්බර, ථෙරපුත්තාභය, 
හරණ, වේථඵසුමන, (එසේම) බඤ්ජදේව, ඵුස්සදේව, ලහිය වසහ යන 
මහා බලවන්‌ දසමහා යෞෝදයෝ ඔහුට වූවාහුය.” 


ඔවුන්‌ අතරින්‌ එක්‌ අයෙක්‌ දසයක්ද, නැවතත්‌ එක්‌ අයෙක්‌ දසයක්ද'යි 
මෙසේ තුන්‌ වරකට ඔවුහු යෝධයන්‌ එක්‌ කොටගෙන සකස්‌ කළාහු ය. 
ඒ යෞධයෝ වනාහි : 


““මහත්‌ බලපරාක්‍රම ඇත්තාවූ ඒ එකතු කරන ලද යෝධයෙං 
එකොළාස්‌ දහස්‌ එකසිය දස දෙනෙක්‌ වූහ.”* 


රජු ද ඔවුන්ට ගම්‌ නියම්‌ ගම්‌ කෙත්වතු ආදිය දී තිස්ස කුමාරයා ජනපද 
ආරක්ෂා කිරීම පිණිස බලසෙනග හා වාහන දී දීඝවාපියට යැවී ය. ගැමුණු 
කුමාරයා පියා සමීපයේ නැවතුණේය. අනතුරුව ඔහු ඇත්‌ අස්‌ රිය පාබල 
ආදී සිවුරහ සේනාවද, දසම්භා යෝදයන්ද දෙස බලන්නේ, “දන්‌ දෙමළුන්‌ 
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සම්භ යුද්ධ කරන්නෙ මි"යි සිතා ඒ පුවත පියරජුට කියචීය. '*“ම්ට ලෝක 
ගාසනයට අනුග්‍රහ කිරීමට මේ කාලයයි. එහෙයින්‌ එය අනුදනීවා”' යි 
යනුවෙනි. රජතුමා එය අසා යුද්ධයෙහි ජය පරාජය නම්‌ දාන ගැනීමට 
නොහැකි ය. මේ දෙමළ සේනාව විශාල යැයි සිතමින්‌ පුතුන්‌ රැකීම සඳහා ද 
අපට මෙගොඩ්‌ ප්‍රමාණවත්ය'' කියා දෙමළුන්‌ සම්ග යුද්ධයට අවසර 
_ නුදුන්නේ ය. ඉක්බිති කුමාරයා දෙවනුව ද, ලතවනුවද පියා සමීපයට යැවීය. 
සිව්චන චීර අත්‌ ගෙල ආදියට පළඳින ස්ත්‍රි ආභරණ කරවා පියා සමීපයට 
යැචීය. එහෙයින්‌ මහාවංශයෙහි කියන ලදි : 


හෙතෙම්‌ “මගේ පියා පුරුගයෙක්‌ නම්‌ මේසේ නොකියත්මය, එහෙයින්‌ 
ඔහුට ස්ත්‍රී ආභරණ පළඳවන්නැ''යි කියා යැවීය. රජ ඔහුට කිපී රනින්‌ 
සැකිල්ලක්‌ කරවු. ඉන්‌ ඔහු බැඳ තබන්නෙම්‌, වෙනත්‌ ක්‍රමයකින්‌ 
බ්හු රැකිය නොහැකි යැයි'' කීය. 

ඉක්බිති කුමාරයා පියාට කිපී මලය (කඳු) රටට ගියේය. ඔවුහු “පියාට 
දුෂ්ට වූ බැවින්‌ ඒ කුම්රු දුෂ්ට ගාමණී යැයි වාවහාර කළාහුය. 

අනතූරුව රජතුමා නුග්ගල සෑය කරචා චෛත්‍යය පූජා දිනයෙහි භික්ෂූන්‌ 
රැස්‌ කරපීය. සූචිසි දහසක්‌ භික්ෂුහු රැස්වූවාහුය. එකල යෝධයන්‌ 
රැස්කරවා භික්ෂූ සංඝයා මැඳූ **මාගේ ඇවෑමෙන්‌ පුතුන්‌ කලන කරන තැනට 
නොයා යුතුය'' කියා දිව්රීම්‌ කරවිය. . 


පසු කලක තිස්ස කුමරා පියා ම්ළ කල්හි දීඝවාපියෙන්‌ අවුත්‌ ඔහුගේ 
ශරීර (ආදාහන) කෘත්‍යය නිම කරවා මවද කණ්ඩුල ඇතා ද ගෙන සොහොයු- 
රාච බියෙන්‌ දිගාවැවටම්‌ ගියේය. ඉක්බිති ඇම්තිවරු මාගම්හි රැස්ව මේ 
බව කියා “වහා එන්නැ''යි දන්වා දුටුගැමුණු කුම්රු වෙත ලිපියක්‌ යැවූහ. 
හෙතෙම එය අසා වහා බුත්තලට අවුත්‌ රැකවරණ සලස්වා එතැනින්‌ මාගමට 
ගොස්‌ එහිදී ඇම්තියන්‌ විසින්‌ අභිෂේක කරන ලද්දේ '*මවද කණ්ඩුල ඇතා ද 
ගෙන එන්නැ''යි බාල සොයුරා වෙත දුතයකු යැවීය. අනතුරුව තිස්ස කුම්රා 
*““අප පියා මරණයට පත්විය. මවට උපස්ථාන කරමින්‌ මේහිම වාසය 
කරන්නෙමි''යි කියා (මව සහ ඇතු) නො යැවීය. ගැමුණු රජ ඵ්‌ අසා “*මම්‌ 

වැඩිමහල්ලා වෙමි. එහෙයින්‌ මවට උපස්ථාන කිරීම මටම්‌ බාරය. ම්ම්‌ 
උපස්ථාන කරන්නෙමි. ඉදින්‌ ගෙන නොඑන්නේ නම්‌ ගෙනෙන උපායක්‌ 
කරන්නෙමි''යි කෝපයෙන්‌ හස්නක්‌ යැවීය. කුම්රා මව නොඑවන්නේම්‌ ය, 
ඉක්බිති ඒ දෙදෙන සේනාව රැස්කොට චුල්ලංගණීය පිටියේ මහා 

යුද්ධයකට එළඹ සිටියාහු ය. එහෙයින්‌ මහාවංසයෙහි කියන ලදි : 

**චුල්ලංහණිය පිටියේදී සහෝදර දෙදෙනාගේ ම්හා යුද්ධයක්‌ වීස. 
දුටුගැමුණු රජුගේ නොයෙක්‌ දහස්‌ ගණන්‌ සේනාව එහි වැටුණාහු ය. 
(මළාභුය) රජතුමා ද තිස්ස ඇම්තියාද දීඝහුනිකා නම්‌ වෙළඹ දයන 
තිදෙනම පලාගියහ. තිස්ස කුම්රා ඔවුන්‌ ලුහු බැන්දේය. ඒ දාක 
භික්ෂූ සංඝයා ඔවුන්‌ වළකාලිම්ට දෙමදන අතර ගල්‌ කන්දක්‌ මැවීය. 

ථ්‌ දුක භික්ෂු සංඝයාගේ ක්‍රියාවක්‌ යැයි යිතා ඔහු නැවතුණේය."'* 
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ඉක්බිති රජතුමා පලා යන්නේ කප්කදුරු *හොය' නදියෙහි ජලමාලී නම්‌ 
කනොටට පැමිණ සන්නාහය මුදා තිස්ස ඇමතියාට මෙසේ කීහ. “*සාගිනි 
ඇත්තේ වෙමි, කෑමට කිසිවක්‌ ඇද්දා''යි කීය. ඔහු රන්‌ බඳුණෙන්‌ බත්‌ ගෙන 
දුන්නේ ය. රජතුමා සංඝයාට නොදී අනුභව නොකළ විරූහෙයින්‌ බඳුනේ 
. බන්‌ නමාට ද ඇමතියාට ද වෙළඹට ද සංඝයාට දයි කොටස්‌ හතරක්‌ කොට, 
*“*තිස්සයෙනි, භික්ෂු සංඝයාට අඩගාවයි”' කීය. ඔහුද “*ස්චාමීනී ආහාර 
අනුභවයට මේ කාලයයි. එළඹෙන්නැයි'යි ඝොෂා කළේය. ඵ්‌ අසා 
පුවභු දිවයින වැඩසිටි, ශික්ෂාපද කියාදෙන, ගෝතම්‌ තෙරුන්වහන්සේ 
තමාගේ අන්තේවාසික කුටුම්බිය පුත්‌ තිස්ස තෙරුන්වහන්සේ කැඳවා ඒ 
අදහස කියා යැවූහ. උන්වහන්සේද අහසින්‌ අවුත්‌ ඔවුන්‌ ඉදිරියේ පෙනී 
සිටියහ. ඉක්බිති රජතුමා උන්වහන්සේ අතින්‌ පාත්‍රය ගෙන සංඝයාගේ 
කොටස ද තමාගේ කොටසදායි කොටස්‌ දෙකක්‌ දුන්නේය. ඉක්බිනි වෙළඹද 
තමාගේ කොටසද දෙනු කැමැත්තේ කුර ගැටීමෙන්‌ තමාගේ අදහස හැඟවීය. 
එය දාන ඇගේ කොටසද පාත්‍රයේ බහා පිරුණු පාත්‍රය රජතුමා තෙරුන්‌ 
වහන්සේගේ අතෙහි තැබිය. තෙරුන්වහන්සේ එය ගන ගෝොෝනම 
තෙරුන්ට දුන්හ. තෙරුන්වහන්සේද පන්සියයක්‌ භික්ෂූන්ට දී ආලෝප 
කොටසින්‌ ඔවුන්‌ සමීපයෙන්‌ ලද දෙය පාත්‍රයේ පුරවා යැවීය. පාත්‍රය 
ගොස්‌ ඔවුන්‌ ඉදිරියෙහි සිටියේ ය. මහාවංශයේ කියන ලදි . 


**තිස්ස තෙමේ පැමිණියාවූ ඒ (පාත්‍රය) ගෙන රජු වැළඳුවීය. නමාන්‌ 
අනුභව කොට, වෙළඹටන්‌ කැවීය. රජතෙමේ සන්නාහය සුඹුලුවන්‌ 
(දරණුවන්‌) කොට පාත්‍රය (එහි නබා) යැවිය."' 
ඉක්බිනි රජතුමා මාගමට ගොස්‌ නොබෝ කලකින්ම සැටදහසක්‌ බල 

සේනාව රැස්කොට, වෙළඹ පිට නැග පංචායුධ ඇතිව යුද්ධයට සැරසි බාල 
සොහොයුරා සමභ යුද්ධය පිණිස නික්මුණේය. තිස්ස කුමරාද කණ්ඩුල 
ඇතා පිට නැග සේනාව පිරිවරා නික්මුණේය. එකල්හි ඒ යුද්ධවලදී 
බාලයා පැරදී පලා ගියේය. එම අදහස මහාවංශයේ කියන ලදි: 


“රජු වෙළඹ පිට ද තිස්ස කණ්ඩුල ඇතු පිටද නැගි යුද පිටියෙහි යුද 
කරමින්‌ මේ සොහොයුරන දෙදෙන එක ලඟට පැමිණියාහුය. 


රජතෙමේ ඇනා මැදිවනසේ වෙළඹ මඩුල්ලක්‌ (ඇතූ වටා වේගයෙන්‌ 
දිවීමට සැලැස්වීම) කළේය. එසේ වුවත්‌ හිස්‌ තැනක්‌ නොදාක ඇතු 
පිටින්‌ පන්නචා යාම්ට අදහස්‌ කළේය. 


චෙළෙඹ ඇතු මතින්‌ පන්නවා, පිටෙහි සම සිඳෙන සේ සොහොසුරා මත 
තෝමරය දුමිය. 


ඒ යුදයෙහි සටන්‌ කරන කුමාරයාගේ මිනිස්සු දහස්‌ ගණනක්‌ මිය 
ගියහ. මහා බලය බිඳී ගියේය. 
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'*ආරෝහකයාගේ'"' නොසැලකිල්ල නිසා ස්ත්‍රියක්‌ මා උධින්‌ පැන්නේ”යි 
කිපුණු ඇතු ඔහු සොලවමින්‌ ගසක්‌ ලඟට ගියේය. 


කුමාරයා ගසට නැග්ගේය. ඇතා අයිතිකරු (දුටුගැමුණාන චෙත 
ගියේය. රජතෙමේ ඔහු පිට නැග, පලා යන්නාවූ කුමාරයා ලුහු 
බැන්දේය."'' ී 


ඉක්බිති කුමරා පලාගොස්‌ විහාරයට පිවිස මහා තෙරුන්ගේ ඇඳ යට 
වැතිරුණේය. එකෙණෙහි තෙරුන්‌ වහන්සේ ඇඳයට නොපෙනෙන සේ 
සිවුරක්‌ ඇඳ උඩ එලුවේය. ඉක්බිති කුමරුගේ පා සටහන්‌ අනුව රජතුමා 
අවුත්‌ පිරිවෙනට පිවිස *තිස්සයා කොහිද'යි විවාළේය. තෙරුන්‌ වහන්සේද 
*මහරජ ඇඳ නැතැ'යි කී සේක. ඉක්බිති රජතුමා ඇඳ යටට පිවිසියේ වනැයි 
සිතා එයින්‌ නික්ම විහාරය වටා ආරක්ෂා සංවිධානය කොට තෙමේ දොරටු 
වෙති සිටියේය. අනතුරුව භික්ෂූන්‌ වහන්සේ ඔහු ඇඳෙක නිදි කරවා 
සිවුරකින්‌ ඔතා මළ භික්ෂූවක්‌ බැහැර කරන ආකාරයෙන්‌ පිටතට ගෙන 
ගියාහුය. රජතුමා ඒ දක මෙසේ කීය. (එය මහා වංසයෙහි) මෙසේ කියන ලදි: 


ගෙන යන්නා වූ ඔහු දූක රජතුමා මෙසේ කීය : 
'*නිස්සය, ඔබ කූල දේවතාවන්ගේ හිසින්‌ බැහැර නොයව්‌"” 


**බලහත්කාරයෙන්‌ කුල දෙවියන්‌ අතින්‌ ගැනිමට මට අයිති නැත. 
ඔබ කුල දෙවියන්ගේ ගුණ කවදත්‌ සිහි කරව්‌." 


මෙසේ ද කියා එයින්‌ මාගමට ගොස්‌ මව කැඳවා ගෙන එන සේ නියෝග 
කළේය. එකල භික්ෂූන්ගෙන්‌ අනුග්‍රහ ලැබූ තිස්ස කුම්රා අප්‍රසිද්ධ වේශය 
කින්‌ දීඝවාපියට ගොස්‌ ගෝධගත්න තිස්ස තෙරුන්‌ චෙත එළඹ මෙසේ කීය. 


**ස්වාමීනි මම මගේ සහෝදරයාට අපරාධ කළ අයෙක්‌ වෙමි. එහෙයින්‌ 
දන්‌ ඔහු කමාකර. වුව මැනවයි ඉල්ලුවේ ය. තෙරුන්වහන්සේ ඔහුට 
ඡත්‍රය පෘත්‍රය ආදිය දී වතාවක්‌ කරන්නකු ලෙසින්‌ ගෙන, භික්ෂූන්‌ පන්සියයක්‌ 
සමඟ රජගෙට ගොස්‌ එහි හිණි පෙල මත ඔහුනවතා ඇතුළුගෙයට පිචිසියහ. 
රජතුමා භික්ෂූ සංඝයා සභිත තෙරුන්වහන්සේ දුක වඩා හිඳුවා කැඳ බන්‌ 
ආදිය පිළිගැන්වීය. තෙරුන්වහන්සේ පාත්‍රය වැසූසේක. ඒ වේලෙහි රජතුමා 
කුමක්‌ නිසා වැඩමකලසෙක්‌ යි විමසීය. “කුමරා රැගෙන ආවෙමු"'* යයි 
තෙරුන්‌ වහන්සේ කීහ. “*දූන්‌ ඒ සොරා කොගිදා”'යි කී කල්හි නැවැත්‌ 
වූ නැන දුන්වූහභ. ඉක්බිති විහාර මහා දේවිය ගොස්‌ පුතා පිළිගත්තෘ ය. 
ඉක්බිති රජතුමා භික්ෂු සංඝයා සම්භ කථා බස්‌ කොට තිස්ස කුමාරයා 
සමභ අනුභව කොට සංඝයා පිටත්‌ කළේය. ඒ අදගස දෘක්වීමට මහාවංස 
කථා කරුවෝ මෙසේ කිචවාහුය: 
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**රජතෙමේ තෙරුන්ව්භන්සේට මේසේ කීය. **අප, ඔබවහන්සේලා 
ගේ දූසයන්‌ බව දන්‌ දන්නාහුය. මෟ වෙත සත්‌ හැවිරිදි සාම්ණේර 
නම්ක්‌ එචූයේ නම්‌, මිනිසුන්‌ විනාශ වීමක්‌ නැතුව කලහයක්‌ නොවන 
සේ සම්ථය කළ හැකිව්‌ තිබිණ. 


ඒජ තෙමේ “*මේ සංඝයාගේ වරදකි. සංඝයා දඬුවම්‌ කරන්නේ ය. 
දඬුවම්‌ විඳින්නේ ය."' 


**ඔබ වහන්සේලා පැමිණි කායෂීය එසේ වන්නේය. දාන්‌ කැඳූ ආදිය 
පිළිගනු මැනවැ'යි හෙතෙම්‌ සංඝයාට දන්‌ පිළිගන්වා, සොහොයුරා 
කැඳවා සහ මැද හිඳ සොහොයුරු සම්භ එකට ආහාර අනුභව කොට 
සංඝයා පිටත්‌ කර හැරිලයේය."* 


ඉක්බිති රජතුමා කීප දිනකින්‌, සොයුර ඔබ දීඝවාපියට ගොස්‌ හිඳිමින්‌ 
ගොවිතැන්‌ කරව්‌'යි යවා තෙමේ ද බොහෝ ගොව්තැන්‌ කරවීය. ඉක්බිති 
පසු කලක රජතුමා රන්‌ රුවන්‌ ගව~ම්හිස~~දසි~දස්‌ ඉකන~ව්තු ගම්‌ 
ණියම්ගම්‌ නනතුරු ආදිය දීමේන්‌ මහා සේනාවට සංග්‍රහ කොට දාන්‌ මේ 
දෙමළ කසල ගොඩ දවා බුදු සසුන බබළවචන්නට කාලය යැ'යි සිතා ඇන්‌ 
අස්‌ ආදීන්‌ ද, නොයෙක්‌ ආයුධ සම්‌ ආදී සියල්ලද සංවිධානය කොට, 
ජය කුන්තයෙහි ධාතු නිධන්‌ කොට මහත්‌ රාජානුභාවයෙන්‌ මහත්‌ 
බලසෙන්‌ සම්භ රාජ ශ්‍රීයෙන්‌ බබළමින්‌ තිස්සම්භාරාමයට ගොස්‌ භික්ෂූ 
සංඝයා වැඳ තමන්‌ සමභ යන්නාවූ භික්ෂූන්‌ ඉල්ලාගෙන දෙමළුන්‌ මැඩීම්‌ 
සඳහා පිටත්ව ගියේය. එම්‌ අදහස දෘක්වීමට කියන ලදි, 


**ඉක්බිති දුටුගැමුණු රජ ජනයාට සංග්‍රහ කොට කුන්තායුධයෙහි ධාතූන්‌ 
වහන්සේ තැන්පත්‌ කොට බලසේනා වාහන යොදා ගෙන තිස්සමහාරාමය ට 
ගොස්‌ සංඝයා වැඳ මෙසේ කීය : “සසුන ' බැබළවීම්‌ සඳහා ම්ම ගඟින්‌ 
එතෙර යම්‌. අපට සත්කාර ගරුකාර කිරීම සඳහා අප හා වැඩම්වන්නට 
භික්ෂූන්‌ ලබාදෙන්න. භික්ෂූන්‌ වහන්සේගේ දැකීම මංගල්‍යයකි. 

" ආරක්ෂාවකි". 


. දඬුවම්‌ පිණිස සංඝයා පන්සිය නමක්‌ ලබා දුන්නේය. රජතෙමේ ඒ 
භික්ෂූන්‌ වැඩමවාගෙන එතැනින්‌ නික්ම, 


මලය රටෙහි මේහි එන ම්ග පිරිසිදු කරචා කඩොල්‌ ඇතු පිට නෑහි 
ලයෝෞධ්යන්‌ පිරිවරා ම්හත්‌ බ්ලසෙන්‌ සම්භ යුද පිණිස නික්මි ණි.' 


එකල්හි මාගම්‌ සිට බුත්තල දක්වා මේ අතරතුර මහ බලසෙන්‌ ගම්න්‌ 
කරමින්‌ සිටියේය. ඉක්බිති මහ රජතුමා දස මහ ඉයෝෞධයන්‌ පිරිවරා මහා 
යුද්ධ කොට දෙමළුන්‌ නසන්නේ ජත්‍ර නම්‌ දෙමළා අල්ලාගෙන එහගි සිටිමින්‌ 
මහියංගන සෑය අසූරියනක්‌ කොට කරවීය. 
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ඒ මහියංගන ථූපය කවරේද යත්‌ මේ එහි පිළිවෙළ කථාවයි 


භාග්‍යවතුන්‌ වහන්සේ වනාහි බුද්ධත්වයෙන්‌ නව්වැනි මස මේ දිවයිනට 
අවුත්‌ ගං ඉවුරෙහි තුන්‌ යොදුනක්‌ දිග යොදුනක්‌ පළල මහා නාග වන උයනේ 
යක්ෂ සමාගමට වැඩ ඒ යකුන්‌ මත (දන්‌) මහියංගන සෑය පිහිටි තැන අහසේ... 
වැඩ සිටිමින්‌ වැසි සුළං අඳුර ආදියෙන්‌ යක්ෂයන්‌ බිය ගන්වා ඔවුන්‌ අභය 
ඉල්ලූ කල '*තොපට අභය දෙන්නෙමි. නුඹලෘ එකතුව මට හිදීමට 
ස්ථානයක්‌ දෙව"යි කීහ, ! 


"යක්ෂයෝ බුදුන්‌ වහන්සේට මෙසේ කීහ: පින්වත්‌ උත්තමයාණනි, 
මේ මුළු දිවයිනම ඔබට දෙන්නෙමු. අපට ඔබවහන්සේ අභය දෙන්න." 
මරුන්‌ දිනූ බුදුරජාණන්‌ වහන්සේ ඔවුන්ගේ බිය ද සීතල හා අදුර ද 
නසා පිරිනමන ලද ඒ බිම සම්කඩ අතුරා ඒ මත වැඩ සිටි සේක." 


අනතුරුව එහි වැඩ සිටිමින්‌ භාග්‍යවතුන්‌ වහන්සේ තේජෝ කසීණයට සම 
වැද සම්කඩ භාත්පසින්‌ (ගිනි) දල්වා දියුණු කළ සේක. ඔවුහු සම්කඩින්‌ 
මඩින ලද්දාහු හාත්පසින්‌ සාගර කෙළවර (මුහුද අයිනට) රැස්‌ වූවාහුය. 
ඉක්බිති භාග්‍යවතුන්‌ වහන්සේ ගිරි නම්‌ දිවයින මෙහි ගෙනවුත්‌ යකුන්‌ එයට 
පිවිස්වා නියම තන්හි තබා සම්කඩ ඇකුලූහ. එකල දේවතා සමාගමක්‌ වීය. - 
ඒ සමාගමයෙහි භාග්‍යවතුන්‌ වහන්සේ ධර්මය දේශනා කළ සේක. 


**නොයෙක්‌ කෙළ ගණන්‌ ප්‍රාණීන්ට ධර්මය අවබෝධ විය. 
සරණයන්හි හා ශීලයන්හි පිහිටියවුන්ගේ ගණන අසංඛාය. 
සමණොල කන්දෙහි මහ සම්න්‌ දෙව්රජ සෝවාන්‌ එලයට 
' පැමිණ පූජාවට සුදුසු වූ බුදුරජාණන්‌ වහන්සේගෙන්‌ පිදීමට 
කිසිවක්‌ ඉල්විය. 


සියළු ප්‍රාණීන්ට හිත චූ බුදුරජාණන්වහන්සේ හිස අත ගා අත්ලක්‌ 
පමණ නිල්වන්‌ පිරිසිදු හිසකෙස්‌ ඔහුට දුන්‌ සේක. හෙනෙම එය 
උතුම්‌ රන්‌ කරඬුවකින්‌ පිළිගෙන ශාස්තෲන්‌ වහන්සේ වැඩහුන්‌ තැන 
සත්රියන්‌ වටවූ නොයෙක්‌ රුවන්‌ ගොඩක එය තබා ඉඳුනිල්මිණි 
ථූපයකින්‌ එය වැස්විය. නමස්කාර ද කළේය.” 


ලෞකයට පිගිට වූ භාග්‍යවත්‌ බුදුරජාණන්වහන්සේ, පිරිනිවී කල්ගි 
දම්සෙනෙවි සැරියුත්‌ හිමියන්ගේ අනවැසි වසහ නම්‌ තෙර කෙනෙක්‌ චිතක 
යෙන්‌ ගීවා ඇටය ගෙන මහසහුන්‌ පිරිවරා අවුත්‌ ඒ සෑයෙහිම පිහිටුවා 
වලාකුළු පාට ගලින්‌ වසා දොළොස්‌ රියන්‌ උස සෑයක්‌ කොට වැඩියේය. 
නැචත දෙවන පෑතිස්‌ රජුගේ සොහොයුරු චූලාහය නමැත්නතේ ඒ පුදුම සහිත 
සෑය දක තිස්‌ රියන්‌ උස සෑයක්‌ කරවීය, දුන්‌ දුටුගැමුණු මහරජ මහියංගන _ 
යට පැමිණ එහි දෙමළුන්‌ මඩින්නේ අසූරියන්‌ උස කඤ්චුක සෑඝක්‌ කරවා 
පිදීය. මෙසේ (එය) මහා පුදුම සහිත සෑයක්‌ විය. 
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ඉක්බීති රජතෙමේ මහියංගනයෙන්‌ අඹතොටට ගොස්‌ අඹ නම්‌ දෙමළා 
සිවු මසකින්‌ අල්වා ගන්නේය. එතැනින්‌ බැස මහ බලැති දෙමළුන්‌ සත්‌ 
දෙනෙක්‌ එක්‌ දිනෙකින්ම අල්වා ගත්තේය. ඉක්බිති අන්තරා සොබ්භ 
'(අතුරොබ) යෙන්‌ මහා කොණ්ඩ දෙමළාද, දෝණගම්හි ගවර දෙම්ළාද, 
හංලකෞෝලයෙහි ඉස්සරිය දෙමළාද, නැලිහෙබ නාළික දෙමළාද, 
බාණුකගම බාණුක දෙමළාද, තම්බුන්න නමින්‌ වූ මාමා සහ බෑනා වන 
දෙමළුන්‌ දෙදෙනාද අල්වා ගත්තේය. එකල රජතෙමේ දෙමළුන්‌ යුද 
කරන්නේ මෙසේ සතාඝක්‍ක්‍රියා කළේය : කියන ලදී. 


**සිය සේනාව භඳුනා නොගැනීම නිසා සිය ජනයා මරත්‌"යයි අසා 
එහිදී රජතෙමේ සතාක්‍රියා කළේය: 


'*මාගේ මේ උත්සාහය කිසිකලෙකත්‌ රජසැප පිණිස නො වේ. 
මගේ මේ වෑයම සම්බුදු සසුනේ චීරස්ථිතිය සඳහාම්ය. ඒ සත්‍යය නිසා 
ම්ගේ සේනාවේ ශරීරගන සියළු භාණ්ඩ ගිනි දල්‌ වර්ණ වේවා" යනුවෙනි. 
එකල්භි එය එසේම විය. 


මෙසේ රජතෙමේ ගං තෙර කඳවුරු සූචිස්සෙක දෙමළුන්‌ භා මහන්‌ යුද . 
කරනුයේ විශාල දෙමළ සෙනගක්‌ මැරිය, එසේ මැරීමෙන්‌ ඉතිරි වූ පිරිස 
අවුත්‌ චිජිත නගරය පිහිට කොට පිවිසියාහුය. ඉක්බිති රජතෙමේ චිජිත 
නගරය ඇල්ලීම සඳහා යෝදයන්‌ පරීක්ෂා කරන්නේ මගධ නැලියෙන්‌ 
සොළොස්‌ නැලියක්‌ පමණ සුරා පිරචිය හැකි බඳුනක්‌ (වඩමක්‌) නික්ඛ 
දහසකින්‌ සාදවා අමුණු තුනක කහවුණු ගොඩක්‌ කරවා ඒ ගොඩ මත රා පිරවූ 
බඳුන තබා දස මහා යෝදයන්‌ කැඳවා '*මේ රා බඳුන බි බඳුනක්‌ සමහ 
කහවණු ගනුව"'යි කීය. යෝදයෝ නිහඩ වූහ. ඉක්බිති රජ ගෝඨයිම්බර 
ද ථෙරපුත්නාහය ද දුඨා යෝදයාද අමතා රා බීිමේහි යොමු කෙළේය. ඔවුහු 
**දේවයන්‌ වහන්ස, මෙය බීම අපට සුදුසු නැතැ”යි ප්‍රතික්ෂේප කළාහුය. 


ඉක්බිති රජතෙමේ සුරනිම්ල කැඳවා එසේම කීය. හෙනෙම *දේවයිනි 
මම රා බොන්නෙමි. මේ කරුණ අසා බොහෝ දෙනා රැස්‌ චන්නාහුය. 
ඔවුන්ට දීමට කහවණු මදිය'යි කීය. රජ තවත්‌ අමුණු සයක්‌ කහවණු 
එසේම රැස්‌ කළේය. හෙතෙම රා බී, කහවණු බෙදා මිනිසුන්ට දුන්නේය. 
සුරාපානය කළ නිසා ඔහුට 'සුරනිම්මල' යයි නම්‌ කළහ. රජ ඔහු විමසා බලා 
නන්දිමිත්‍ර පරීක්ෂා කර බැලීම සඳහා ඔහු රාජෝපස්ථානයට එන මභ කණ්ඩුල 
ඇතු රා පොචා මුද හැරියේය. එකල ඒ ඇතා කුඤ්චනාද කෙලරමින්‌ සොඬින්‌ 
බිමට ගසමින්‌ ඔහු ඉදිරියට දිවිය. එකල ; 


**නන්දිමිත්‍ර තමා අල්ලා ගැනීමට ආ ඒ ඇතා දළ දෙකින්‌ ගෙන පෙළා 
උක්කුටිකයෙන්‌ භිඳුවීය . ඒ නන්දිමිත්ත යම්කිසි හේතුචික්‌ නිසා ඇතු 
සමභ යම්‌ නෑනක යුද කළෝද ඒ නිසා එතැන කළ ගම හන්ථිපෝර (ඈන්‌ 
පොරගම්‌) යයි කියනු ලැබේ " 
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රජ මේසේ ඔවුන්‌ පරීක්ෂාකොට විජිතපුරය ගැනීම සඳහා පිටත්‌ විය. ඒ 
අසා දෙමළු යුද පිණිස දිව ආහ. ඉක්බිති ඔවුන්‌ හෑ මහා යෝදයන්ගේ ඉනා 
බිහිසුණු මහා යුදයක්‌ විය. එකල චේථඑසුමන අසුපිට නැග නැගෙනහිර 
දොරටුවෙහි යුද කරන්නේ සිය ගණන්‌ දෙමළුන්‌ මැරිය. එවිට දෙමළු නුවර 

. තුළට පිවිස දොර වැසූහ. ඉක්බිති රජනෙමේ, තම තමන්ගේ බලසෙන්‌ ගෙන 
ඒ ඒ දොරටුවල යුද කරන්න' යයි නියෝග කළේය. එවටිට කඩොල්‌ ඇතා ද 
නන්දිමිත්ත ද සුරනිමල ද දකුණු දොරටුවෙහි කටයුතු කළාහුය. මහාසේන, 
ගෝයයිම්බර හා ථෙරපුත්තාභය යන මේ තිදෙන අනික්‌ දොරටු තුනෙහි ක්‍රියා 
(සටන්‌) කළහ. 


ඒ නුවර වනාහි වියලි අගල, මඩ අගල භා දිය අගල යැයි අෆඉල්‌ තුනකින්‌ 
චට වූයේ වෙයි. අටළොස්‌ රියන්‌ උස්වූ ශක්තිමත්‌ පවුර ඒ ඒ තැන ගැව 
සුණු සිය ගණන්‌ යෞෝදයන්ගෙන්ද යකඩ දොරවල්වලින්ද, යුක්තය. ඒ ඒ 
තැන සිටියවුන්‌ විසින්‌ නිකුත්‌ කළ ඊතල, අඩයටි, තෙොමර, හෙණ්ඩිවාල ආදී 
නොයෙක්‌ ආයුධවලින්‌ ද, යන්ත්‍ර දුනු, යන්ත්‍රගල්‌ හා හෙණගෙධඩි වලින්ද, 
. නිතර වන්කරනු ලබන කැකෑරුණු තෙල්කාරම්‌ වලින්ද අතරක්‌ නැනිවිය. 
ඉක්බිති කඩොල්‌ ඇතා දුවගොස්‌ දණහිස්වලින්‌ සිට දළවලින්‌ ගල්කැට 
ගඩොල්‌ බිඳ යකඩ දොරටුවට පැමිණියේය. එවිට දෙමළු දොරකඩ සිට 
නොයෙක්‌ ආයුද දමා ගැසූහ. රන්‌ කළ යකඩ ගුලිද කකාරන ලද තෙල්ද ඇතු 
පිටට දමූහ. එකල කඩොල්‌ ඇතා වේදනාවෙන්‌ පෙළුනේ දිය වළකට ගොස්‌ 
දියෙහි ගිඑුනේය. ඒ දක ගෞඨයිම්බර **මේ සුරාපානය යි සිතුවාද ? 
එම්බල, මේ රා බිම්‌ නො වෙයි. මේ යකඩ්‌ දොර කැඩීමයි. යව, හැකිනම්‌ 
යකඩ දොර කඩා බිඳ දම්ව"'යි කිය. ඇන්‌ රජ ඒ අසා හටගත්‌ අභිමානයෙන්‌ 
මිනිස්‌ කණ්‌අඩි පුපුරචන්නාක්‌ මෙන්‌ කෑගසමින්‌ කුඤ්චනාද කර දිය දෙබෑ 
_ කොට උඩට පැමිණ ගොඩ චිය. ඉක්බිති රජනෙමේ ඇතුපිට නැග කුඹ 
අතින්‌ පිරිමැද '*මුළු ලක්‌ පොළවෙහි රජය ඔබට දෙමි දරුව" යයි කියා ඔහු - 
රාජ්‍යයෙන්‌ සතුටු කරවා උතුම්‌ ආහාර කව තුවාලය සළුවෙන්‌ වෙලා 
හොඳින්‌ සැට්ටය දමා සම මත මීහරක්‌ සම්‌ සන්පටක්‌ බැඳ ඒ මත නෙල්‌ සම්‌ 
බැඳ පිටත්‌ කෙළේය. හෙනෙම හෙණ භඩ මෙන්‌ ගුගුරමින්‌ ගොස්‌ දළ 
වලින්‌ දොර ලෑලි විද්දේය. පයින්‌ එලිපත කඩා බිඳ දෑමීය. දොර පොලු 
සමග යකඩ දොර මහ හඬින්‌ බිම වැටිණ. එහෙයින්‌ කියන ලදි . 


'“ඒ ඇතා උවදුරු ඉවසමින්‌ හෙණ හඬ මෙන්‌ ඉගුගුරමින්‌ ගොස්‌ දළ 
වලින්‌ දොර පියන්‌ සිදුරු කළේය. පයින්‌ ගසා එලිපත චිනාශ කළේය. 
දොර බා සහිත ඒ යදොර හඩ නගමින්‌ බිම වැටිණ.'' 


එකල්හි දොර කොටුවෙහි වූ (ද්‍රව්‍ය) දව සියල්ල ඇතු පිට වැටෙනු දක 
නන්දිමිත්ත දෑතින්‌ ගසා පෙරළා දමිය. එවිට කණ්ඩුල සිය දළවලට 
රිදවීමෙන්‌ ඇති කරගෙන තිබූ වෛරය අන්හළේය. එකල ඇතු සිය පිටට 
නැගෙන පිණිස නන්දිමිත්ත ගේ මුහුණ බැලීය. ඒ දුටු නන්දිමිත්ත **මම 
කවදා හෝ අනුන්‌ කළ මගකින්‌ නොගිය විරුවෙමිද'”*යි එය නොඉවසන්නේ 
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අටළොස්‌ රියන්‌ උස පවුර අතින්‌ ගසා අට ඉස්බක්‌ පම්ණ පෙදෙස හෙළා 
සුරනිමල දෙස බැලිය. ඔහුද ම්ම ඔබ කළ ට්ගින්‌ නොයන්නෙමි'යි අටළොස්‌ 

. රියන්‌ පවුර උඩින්‌ පැන දෙමළුන්‌ මත හෙණයක්‌ මෙන්‌ නුවර මැදට 
වැටුණේය. නැවත ගෞඨයිම්බරද ථෙරපුත්තාභයද එක්‌ එක්‌ දොරටු බිඳ 
ඇතුල්‌ වූහ. එහෙයින්‌ කියන ලදි : 


**ඇතා රියසකක්ද, මිත්ත රිය කූඩුවක්ද, ගෝඨ පොල්‌ ගසක්ද, නිම්මල 
යහපත්‌ කඩුවක්ද, මහාසේන තල්ගසක්ද, ථෙරපුත්ත මහත්‌ ගදා යුධයක්ද 
'ගෙන වෙන වෙනම පාරට බැස එහි දෙමළුන්‌ සුණු කළහ." 


මෙසේ විජිත නගරය සිවු මසකින්‌ බිඳ දෙමළුන්‌ මරා එතැනින්‌ ගිරිලෝක 
නම්‌ තැනට ගොස්‌ ගිරිය දෙමළා අල්වාගති. එතැනින්‌ මහේල නුවරට 
ගොස්‌ මහේල රජු යටත්‌ කර ගති. එතැනින්‌ රජතෙමේ අනුරපුර යන්නේ 
පිරිස්‌ සමහ කාස නම්‌ පර්වතයෙහි කඳවුරු බඳවා එහි පොසොන්‌ නම්‌ නුවර 
වැවක්‌ කරවා පොසොන්‌ මස දිය කෙළි කෙළීය. එළාර රජුද දුටුගැමුණු 
ආ බව අසා ඇමතියන්‌ හා සාකච්ඡා කෙළේය. ඒ බව දැක්වීමට : 


**ඒ දුටුගැමුණු රජු යුද පිණිස පැමිණි බව අසා එළාර රජතෙමේ ඇමතියන්‌ 
කැඳවා මෙසේ කීය: 


**ඒ රජ තමාත්‌ යෝදයෙකි. බොහෝ යෞදයෝන්‌ ඔහුට සිටින්‌. ං 
ඇමතියනි, මේ ගැන කුමක්‌ සිතච්‌ ද, කුමක්‌ කළයුතුද ? 


දීඝජන්තු ආදීකොට එළාර රජුගේ ඒ යෝදයො'' හෙට යුද කරන්නෙමු" 

යි සනිටුහන්‌ කළභ."' 

ඉක්බිති ඒ එළාර රජ දෙවන දවස්‌ යුදයට සැරසී මහා පබ්බත ඇතු පිට 
නැග මහත්‌ බල සමූහයා පිරිචරා නික්මිණි. ගාමිණි රජුද මව හා කථා කොට 
ඇගේ අදහසින්‌ දෙතිසක්‌ බලකොටු කරවා සේසන්‌ දරූ රජු හා සමාන රූප 
ඒ ඒ බලකොටුවේ තැබීය. ඇතුළු කොටුවෙගි තමා සිටියේය. ඉක්බිති 
රජුන්‌ දෙදෙනාගේ මහා සටන පවතිද්දී එළාර රජුගේ දිඝජන්තු නම්‌ යෝධයා 
කඩු පලිහ ගෙන බිමින්‌ අටළොස්‌ රියනක්‌ අහසට පෑන නැගී, යුද කරන්නේ 
බලකොටුව ලඟට පැමිණ 'රජු මෙහි ය'යි සිතමින්‌ ගොස්‌ රාජප්‍රතිරූපය සිඳ 
පළම්‌ බලකොටුව සින්දේය. මෙසේ දෙවැනි වූදයි එක්තිස්‌ වැනි බල 
කොටුවද බිඳ ගැමුණු සිටිබලකොටුවට ආවේය. එකල සුරනිම්මල තෙමේ රජු 
වෙතට යන දීඝජන්තු දක'*මම බොල සුරනිම්මලය. කොහි යන්නෙගිද, පිරිමි 
කමක්‌ ඇත්නම්‌ මෙහි එව''යි බැන්නේය. ඒ අසා දීඝජන්තු *පළමුව මොහු 
ම්රා යන්නෙමි'යි කිපී අහසට පැන නැග කඩුව අමෝරාගෙන සුරනිම්මල 
ඉදිරියට බැස්සේය. සුරනිම්මල නමා මතට බස්නා ඔහු දැක සිය පලිහ දික්‌ 
කෙළේය. අතෙක පලිහත්‌ සමග උං දෙපලු කරන්නෙමියි සිතා පලිහට 
ගැසීය. අනෙකෘ (සුරනිම්මල) පලිහ හෙලීය. දීඝජන්තු පලිහ සිඳිනු 


102 


න 


නොහැක්කේ බිම්‌ වැටිණ. සුරනිම්ම්ල ඛුහුට සැනින්‌ ගැසීය. ඵුස්සදේව 
එකෙණෙහි සක්ගෙඩිය පිම්බේය. (එය) හෙණ හඬක්‌ මෙන්‌ විය. මිනිස්සු 
මත්චූවන්‌ මෙන්‌ වූහ. එචිට මහත්‌ දෙමළ සෙනහ බිඳී ගියේය. එළාරන්‌ 
ඇත්‌ පිට හිඳගෙනම්‌ පැන ගියේය. එකල දුටුගැමුණු රජුගේ සේනාව දෙමළ 
සෙන්‌ මරමින්‌ එහි ගොඩ කළාහුය. ඒ ඵයසේමැයි. 


**එහි වැච්‌ ජලය මළවුන්ගේ ලෙයින්‌ කැළඹුණේ විය. එහෙයින්‌ 
කලත්තෑව නමින්‌ ප්‍රකට වීය. දුටුගැමුණු රජ 'මා හැර අනෙකෙක්‌ එළාර 
නොම්රත්චා'යි එහි බෙර හසුරුවා තෙමේ සන්නද්ධව කඩොල්‌ ඇතු පිට 
නැග එළාර ලුහු බඳින්නේ දකුණු දොරටුවට පැමිණියේය. දකුණු දොරටුව 
අබියස රජචරු දෙදෙනා යුද කළහ. එළාර තෞෝමරය හෙලිය. ගාමිණී 
එය වැළැක්විය. සිය ඇතු ලවා ඒ ඇතු දත්‌ (දළ) වලින්‌ විදවිය. එළාර 
වෙත තෝෞෝමරය දමා ගැසීය. ඇතු සම්භ .ඒ (එළාර) වැටුණේය. 

, යුද දිනූ, මහ බලසෙන්‌ සහිත, ගැමුණු රජතෙමේ ඉක්බිති ලක්දිව එක්සත්‌ 
කොට නගරයට පිවිසියේය." ' 


ඉක්බිති රජ නුවර බෙර හසුරුවා අවට යොදුනක්‌ පම්ණ තැන මිනිසුන්‌ රැස්‌ 
කරවා එළාර රජුගේ සිරුරට මහත්‌ සත්කාර කරවා කුළු ගෙයකින්‌ ගෙන 
ගොස්‌ දවා එහි සෑයක්‌ කොට ගෞරව කළේය. 


අදත්‌ රජවරු ඒ පියයට පැමිණ බෙර නොගස්වති. මෙසේ දුටුගැමුණු 
අභය මහරජ දෙතිස්‌ දම්ළ රජවරුන්‌ අල්වාගෙන ලක්දිව එක්සත්‌ 
කළේය. 


(ඉක්බිත්තෙන්‌) දුටුගැමුණු රජ චිජිත නගරය අල්වා ගත්‌ දින දීඝජන්තු 
යෝදයා එළාර වෙත පැමිණ, සිය බෑණා යෝදයකු බව කියා මෙරටට - 
පැමිණීම සඳහා ඔහු වෙත හස්නක්‌ යැවීය. භල්ලුක ද ඒ හස්න අසා එළාර 
ඳවූ දින සිට සත්වැනි දිනයෙහි මිනිසුන්‌ සැට දහසක්‌ සම්භ ගොඩ බැස, රජු 
මළ බව අසාත්‌ ලජ්ජාවෙන්‌ මහතොටින්‌ නික්ම කෝලම්බහාලක ගම්‌ 
කඳවුරු බැඳ ගත්තේය. දුටුගැමුණු රජු ද ඔහුගේ පැමිණීම ගැන අසා 
සන්නද්ධ ව කඩොල්‌ ඇතු පිට නැග යෝදයන්‌ විසින්‌ පිරිවරන ලදුව මහත්‌ 
බලසෙන්‌ භා ඉදිරියට ගියේය. උම්මාදඵුස්සදේවත්‌ පංචායුදයෙන්‌ සැරසී 
රජු පිටුපස අසුනෙහි හිඳ ගත්තේය. භල්ලුකයා ද පංචායුදයෙන්‌ සැරසී 
ඇතු පිට නැග රජු ඉදිරියට ආවේය. එකල කණ්ඩුල ඔහුගේ (භල්ලුකගේ) 
වේගය අඩු කිරීම සඳහා හෙමින්‌ පසු බැස්සේය. සේනාවද ඇතා මෙන්‌ පසු 
බැස්සේය. ඒ දෘන රජ ඵුස්සදේවයන්‌ 'මේ ඇතා පෙර අටවිසි යුදවලදී පසු 
නොබැස දාන්‌ කුමක්‌ නිසා බසුබසීද'යි විමසීය. හෙතෙම කියන්නේ : 
**දේවයිනි, ජය අපටය. මේ ඇතා ජයබිමක්‌ බලමින්‌ පසු බසී. ජයබිමට 
පැමිණ නචතී"'යයි කීය. ඇතා ද පසුබැස මහා විහාර සීමාව කෙළවර නගර 
දේවතාවාගේ දෙවොල පසෙක සිටියේය. 
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ඉක්බිති භල්ලුක තෙමේ රජු ඉදිරියට අවුත්‌ රජුට සරදම්‌ කෙළේය. රජුද .. 
කඩු තලයෙන්‌ මුව වසා ඔහුට බැණ වැදුණේය. ඉක්බිති හේ **රජුගේ 
කටට විදින්නෙමැ'*යි ඊයක්‌ යැවිය. එය කඩුතලයෙහි වැදී බිම වැටුණේය. 
භල්ලුකයා *“*කටට විද්දේවෙමි”යි යන හැගීමෙන්‌ මහත්සේ අන්පොලසන්‌ 
දුන්නේය. එකෙණෙහි ඵුස්සදේව ඔහුගේ කටට විද බිම හෙළීය. එහෙයින්‌ 
කියන ලදී : 


**රජු පසුපස හුන්‌ මහ බලැති ඒ ඵුස්සදේව නෙමේ රජුගේ කුණ්ඩල 
ආහභරණයෙහි වැදෙන ලෙසින්‌ ඔහුගේ කටට ඊයක්‌ චිද්දේය. ඒ ලිහිල්‌ 
අත්‌ ඇති තැනැත්තේ රජු දෙසට පය හරවා වැටෙන ඔහු වෙතට වෙනන්‌ 
ඊයක්‌ යචා ඔහුගේ දණහිසට විද, රජු වෙතට හිස හරවා බිම හෙලවීය. 
එහි භල්ලුක වැටුණු කල්හි ජයගොස පැතිර ගියේය." 


ජය ලැබූ රජු නුවරට ආ කල්හි, ඵුස්සදේව තෙමේ රජුගේ කුණ්ඩලාභරණ 
ගටා (ගෑවෙන සේ) ඊය යැවූ වරදට දඞුවම්‌ පිණිස කණ්වැල සිඳු ලේ පතක්‌ 
ගෙන රජුට දෘක්වීය. '*මේ කිමෙක්ද?*යි රජු ඇසූ කල්නි, *"*දේවයන්‌ වහන්ස, 
දඬුවමකි"'යි කීය. **ඔබගේ චරද කවරේදා”'යි ඇසීය. හෙතෙම “දේවයිනි, 
මම ඔබගේ කොඬඩොල ෆටා විද්දෙමි, ඒ මගේ වරදය''යි කීය. 


රජතෙමේ, සොහොයුර, නිවරද වූවක්‌ වරදකැයි කියන්නේ කුමක්‌ නිසාදයි 
කියා තමන්‌ කළගුණ දන්නකු බැවින්‌ ඊ දෙක ගෙන්වා උල පැත්තෙන්‌ 
කෙළින්‌ සිටුවා ඒ පමණික්‌ කහවණු ගොඩ කොට ඵුස්සදේවයන්ට දිනි. 


මෙසේ ලක්‌ රජය එක්‌ රජයක්‌ කොට යෝදයන්ට සුදුසු පරිදි නනතුරු 
දුන්නේය. ඉක්බිති දිනක්‌ රජනෙමේ සිය පහයෙහි යහනට ගියේ මහත්‌ 
සම්පත්‌ දූක බලා, අක්ෂෞහිණියක සෙනඟ මැරීම සිහිපත්‌ කෙළේය එය 
සිහිපත්‌ වන රජුට '*මගේ සැපට අනතුරක්‌ වේද ?”* යන සැකයෙන්‌ මහන්‌ 
දොමිනසක්‌ උපන්නේය, එකල පුවභුදිව්‌ වැසි රහතන්‌ තෙර කෙනෙක්‌ රජුගේ 
සිතිවිල්ල දාන “ඔහු සනසච්‌'" යයි රහත්හු අටදෙනෙක්‌ යැවූහ. උන්‌ 
වහන්සේලා වැඩම කොට ඒ බව රජුට දන්වා යවා පහයට නැංගාහුය. 
රජතෙමේ ඉතරුන්‌ වැඳ, අසුන්හි වඩා හිඳවා වැඩම කළ කරුණ විමසීය. 
උන්වහන්සේලා වැඩි කරුණ කීහ. ඉක්බිති රජනෙමේ : 


“ස්වාමීනි, මෘ විසින්‌ අක්ෂෞහිණියක්‌ මහා .සේනාව චිනාශ කරන ලදි. 
කෙසේ නම්‌ මට අස්වැසිල්ලක්‌ ඇති වේද ?"" 


**නරපතිය, මෙහිලා ඔබ විසින්‌ මිනිසුන්‌ එක හමාරක්‌ නසන ලදි. 
ඒ ක්‍රියාවෙන්‌ සග මගට අනතුරක්‌ නැත. එකෙක්‌ සරණයන්හි පිහිටියෙකි, 
අනෙකා පන්සිල්හි පිහිටියෙකි. නසන ලද (ඉතිරි) සේනාව මිසදිටු, 
දුසිල්වත්‌, තිරිසනුන්‌ හා සම වූවෝය. ඔබ නොයෙක්‌ ආකාරයෙන්‌ 
බුදුසසුන බබුළුවන්නෙහිය. එහෙයින්‌ නරපතිය, ඔබ සිතෙහි කැළඹිලි 
ගති දුරුකරගන්න." 


104 


_ මේසේ ඒ තෙරහු රජුට කරුණු වටහා දී ගියාහුය. රජතෙමේ උන්වහන්‌- 
'සේලා ගේ වදන්‌ අසා සැනසීමක්‌ ලබා උන්වහන්සේලා පිටත්කර 
හැරියේය. 


මෙසේ රජතෙමේ සේසත්‌ නංවා එකම රජු චශයෙන්‌ රාජ්‍යය කරන්නේ 

සංඝයාට නොදි අනුභව කළ මීරිස්‌ කරලක්‌ (ගැන සිතා) එයට දඬුවම්‌ පිණිස 
කුන්තය සහිත ධාතූන්‌ චහන්සේ තැන්පත්‌ කොට, අනගි වස්තූන්‌ හැර 
දහනව කෙළක්‌ ධනය වියදම්‌ කොට මිරිසවැටි සෑය කරවා විහාරය ද කරවා 
රැස්වූ අනූදහසක්‌ භික්ෂූන්ට සෑය සහිත වෙහෙර පිළිගැන්වීය. අනතුරුව 
නවමහල්‌ ලෝහ ප්‍රාසාදය අනගි වස්තු සතරක්‌ හැර නිස්‌ කෙළක්‌ ධනය වැය 
කොට කරවා එපමණම භික්ෂූන්ට පවරා පූජා කෙළේය. නැවත, බුදුන්‌ 
වහන්සේගේ ධාතූන්‌ ද්‍රොණයක්‌ පමණ තැන්පත්‌ කොට, ලංකාවට ආභරණ 
යක්‌ බඳු වූ එක්සිය විසිරියන්‌ උස රුවන්මැලි නම්‌ මහුල්‌ මහ සෑය පොළෝ 
කම්පාවීම ආදී සිය ගණන්‌ අසිරි සභිතව තුන්සිය සැටක්‌ පමණ විහාරයන්‌ 
ගෙන්‌ යුක්තව කරවන ලදි. එහි අනගි චස්තු සුචිස්ස හැර කෝටි ලක්ෂයක්‌ 
වැය විය. සූවිසි වසරක්‌ රජය කරවන්නේ ලක්දිව එකුන්‌ සියයක්‌ විහාර 
කරවීය. මහා වෙසක්‌ පූජාවන්‌ සූචිස්සක්ම කරවිය. මුළු ලක්දිව්‌ තලයෙහි 
භික්ෂු සංඝයාට තෙවරක්‌ තුන්‌ සිවුරු දෙවීය. ලක්‌ රජය සත්දින සත්දින 
බැගින්‌ පස්වරක්‌ සසුනට දුන්නේය. (පුද කෙළේය) ගිතෙලින්‌ තෙමා, 
පිරිසිදු වැටිවලින්‌ යුත්‌ පහන්‌ සිය ගණනක්‌ දහස්‌ ගණනක්‌ ලක්ෂ ගණනක්‌ 
දොළොස්‌ං තැනෙක දැල්වීය. අටළොස්‌ තැනෙක ගිලනුන්ට වෙදුන්‌ විසින්‌ 
නියම කරන ලද අයුරින්‌ බේහෙත්‌ ද ආහාර ද නිරන්තරයෙන්‌ දෙවීය. 
සූසාළිස්‌ තැනෙක මනාව සකස්‌ කළ මී කිරිබත්‌ ද, එපම්ණම්‌ තැනෙක්ගි 
තෙල්‌ උපුල්වා පිසූ බන්‌ ද දුන්නේය. එපමණම තැනෙක ගිතෙලින්‌ පිසූ 
දැල්‌ කැවුන්‌ බත්‌ හා සමග නිතර දෙවීය. මයක්‌ පාසා පොහෝ දින අටෙහි ම 
ලක්දිව සියලු විහාරස්ථානවලට පහන්‌ සඳහා තෙල්‌ දෙවීය. 


*ආමිස දානයට වඩා ධර්මදානය මහත්ය'යි අසා ලොහො පාය යට (මාල- 
යෙහි) බණ අස්නෙහි හිඳ මංගල සූත්‍රය කියවන්ට පටන්‌ ගත්‌ නමුත්‌ සංඝ 
ගෞරවයෙන්‌ උසුරුවන්ට නො හැක්කේ එතැන්‌ සිට ධර්මදේශකයන්ට 
සත්කාර කොට සැම වෙහෙරකම බණ කථා කියැවීය. එක්‌ එක්‌ ධර්ම 
කථිකයාට නැළි පමණින්‌ ගිතෙල්‌ පැණි සකුරු ආදිය ද සතරහභුල්‌ මිටක්‌ 
පමණ වැල්මී ද සළු දෙකක්ද මාසයේ පොහෝ දින අටෙනහි දෙවිය. හෙනෙම 
මේ ආදිවූ නො යෙක්‌ පින්කම්‌ කොට ආයුෂ කෙළවර මරණ මඤ්චකයෙහනි 
වැඳ හොත්නේය. 


ඉක්බිති '*ලෙඩ බලන්නෙමු'යි ඒ ඒ තැනින්‌ මහා බික්සහන රැස්ව සමූහයම 
එක්ව (ධර්මය) සජ්‌ක්‍ඞායනා කළහ. එකල්හි දේඛතාවේ සදෙව්ලොවින්‌ 
. රිය සයක්‌ ගෙනවුන්‌ අහස්හි සිට **මහරජ, අපේ දෙව්ලොව සින්කලුය, - 
අපේ දෙව්ලොව සිත්කලුය”'යි කියමින්‌ තම තමන්ගේ දෙව්ලොවට පැමිණීම 
පිණිස ඉල්වුහ. රජ ඔවුන්ගේ අදහස්‌ අසා '*මා බණ අසන තෙක්‌ ඉවසුව"”යි 
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අතින්‌ සලකුණු කිරීමෙන්‌ වැළැක්විය. සංඝයා සමූහ සජ්ක්‍ායනය 
නවත්චන්නේ යයි සිතා යජ්ක්‍ඤ්‍යායනය නැවැත්චීය. **ස්චාමීනි කුම්ක්‌ නිසා, 
සජ්ක්‍ධායනය නැවැත්වීද "යි රජු විමසූ කල්හි *මහරජ, ඕබ අත්‌ සලකුණින්‌ 
චැලැක්වූ හෙයිනැ"'යි කීය. '*ස්චාමීනි, ඔබවහන්සේලාට සලකුණු නො 
දුනිමි. දෙවියෝ සදෙව්ලොවින්‌ රිය සයක්‌ ගෙනවුන්‌ තම්‌ තම්‌ දෙව්ලොවට 
යාම්ට කැඳවති. එහෙයින්‌ ඔවුන්ට '*මා බණ අසන තෙක්‌ ඉවසව'යි සන්‌ 
කෙළෙමි'යි කීය. එය අසා ඇතැමේක්‌'* මේ රජතෙමේ මරණ බියෙන්‌ 
බියපත්ව විලාප දොඩයි. මරණයට බිය නොවන සතෙක්‌ නම්‌ නැතැ”යි 
සිතුවාහුය. එවිට අභය තෙරුන්‌ වහන්සේ '*මහරජ සදෙව්ලොවින්‌ රිය 
සයක්‌ ආ බව කෙසේ නම්‌ චිශ්වාස කළ හැක්කේදා"යි විචාළේය. ඒ අසා 
රජතෙමේ අහස්හි මල්දම්‌ සයක්‌ දෘම්ම්වීය. ඒවා ගොස්‌ චෙන්‌ වෙන්වම්‌ _ 
රිය හිස්වල එල්ඛූණාහුය. මහජනයා එල්බෙන මල්දම්‌ දුක සැක නැත්නේ 


_ විය. 


එකල්හි රජතෙමේ “කිනම්‌ දෙව්ලොව සිත්කලුදා''යි තෙරුන්‌ චීචාළේය. 
**මහරජ, තුසිත භවනය සිත්කලුය. බුදු බව සඳහා කල්‌ බලමින්‌ මෙනේ 
බෝසත්හු එහිම වසන්නාහුය"*යි තෙරුන්‌ වහන්සේ කීවාහුය. ඒ අසා 
රජතෙමේ එහි ඇල්ම දක්වා මහසෑය බලන්නේ වැතිර හුන්නේම චුතව 
නිදා පිබිදියක්හු මෙන්‌ තුසිත භවනයෙන්‌ ගෙනා රියෙහි ඉපිද තමා කරන ලද 
පිනෙහි විපාකය මහජනයා ට ප්‍රකට කරනු පිණිස රියෙහි සිට දිව්‍යාභරණයන්‌ 
ගෙන්‌ සැරසුනේ මහජනයා බලා සිටිද්දීම තෙවරක්‌ මහාසෑය පැදකුණු කොට 
ඝංඝයා වැඳ තුසිත භවනයට ගියේය. ඒ මේ දුටුගැමුණු රජතෙමේ වනාහි 
' මෙනේ බුදුන්‌ වහන්සේගේ අගසවු වන්නේය. බාල කුමාරයා දෙවැනි සචු 
"වන්නේය. කථාව දික්චන හෙයින්‌, මේහි යමක්‌ කිවයුතු වන්නේ නම්‌ ඒ 
සියල්ල මහාවංසයෙහි දුක්වෙන්නේය. මෙහිලා අප විසින්‌ පොත සැහැල්ලු 
කිරීම සඳහා ඒ සියල්ල ඉවත්‌ කරන ලදී. 


**සත්පුරුෂයෝ සසර ගමන්‌ වශයෙන්‌ එළඹ සිටි න තී හැරදමා, 
නන්වැදෑරුම්‌ දුක්‌ නිතර වළඳා, දඩි වෙර දරා, සෑම කල්හි සාදර සිතින්‌ 
බුද්ධ ශාසනයේ චිරස්ථායි බව කැමැත්තාහු මෙසේ පමණ කළ නොහැකි 
උසස්‌ කුසල්‌ කරන්නාහු සග සුව ලභා කර ගත්නාහුය.:* 
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0. පරිචෙඡදය 


තෙරුවන්‌ ගුණ පාඨ 


ව්‍යවහාර ලෝකයේ ඇති, භෞතික වශයෙන්‌ අගනා දේවල්‌ '**රුවන්‌" 
(රත්න) නමින්‌ හඳුන්වමු. ආගමික වශයෙන්ද එකී ව්‍යවහාරය පූජාර්භ 
වස්තූන්‌ පිළිබඳව යොදා ගනු ලැබේ. බෞද්ධයාගේ අති උත්තම චස්තු 
තුනෙකි. එහි ප්‍රධාන තැන ගන්නේ බුදුරජාණන්‌ වහන්සේය. උන්‌ 
වහන්සේ අවබෝධ කරගත්‌ ධර්මයක්‌, අනුගාමික ආය මහා සංඝයාත්‌ 
දෙවැනි භා තෙවැනි වස්තු ලෙසින්‌ සැලකේ. බුද්ධ, ධම්ම, සංඝ යන 
උත්තම්‌ වස්තූන්‌ 'තෙරුවන්‌' (රත්නත්‍රය) නමින්‌ හැඳින්වීම පෙර පචන්‌ 
පවතින සම්ප්‍රදායයකි. බෞද්ධයා සියලු කටයුතු ආරම්භයේ දී තෙරුවන්‌ 
තමාට ඇති එකම ඝරණ වශයෙන්ද පිහිට වශයෙන්‌ ද සිතයි, කියයි, ඒ අනුව 
ක්‍රියා කරයි. එහෙයින්ම ඕහු බෞද්ධයෙකි. උපාසකයෙකි. තෙරුවන්‌ 
සරණ යන උපාසකයා චිචේකය ලද සෑම විටෙකම තෙරුවන්හි අනේක 
විධ ගුණ සිහ්‍රි කරයි. ඒ සඳහා සාම්ප්‍රදායික වශයෙන්‌ උපයෝගී කර ගන්නා 
පාලි පාඨ තුනක්‌ ඇත. 


(අ) බුදුගුණ මෙණෙහි කිරිම 


පාඨය: ඉතිපි සො භගවා අරහං සම්මා සම්බුද්ධෝ විජ්ජාචරණ සම්පන්නෝ 
සුගනේ‌ ලොකවිදු අනුත්තරෝ පුරිසදම්මසාරථී සත්ථා දේව 
මනුස්සානං, බුද්ධෝ භගවාතී. 


මේ පාඨයෙන්‌ රහත්‌ ගුණය ඇතුළු කොට බුදුගුණ නවයක්‌ 
කියැවෙන්නේ එකම අර්ථයක්‌ සඳහා නිසා එක ගුණයක්‌ 
වශයෙන්‌ ද ගැනේ. 


(1) අරහං : ......... ඒ භාග්‍යවත්‌ බුදුරජාණන්‌ වහන්සේ කෙලෙස්‌ මලින්‌ 
දුරුව, පිරිසිදු වූ හෙයින්ද, පූජාවන්ට සුදුසු වූ හෙයින්ද, *රහත්‌' 
නම්‌ වෙති. 


(5) සම්මා සම්බුද්ධෝ : ......... ධර්මය හොඳින්‌ දානගත්‌ හෙයින්‌, තමන්ම 
මනාව අවබෝධ කරගත්‌ හෙයින්‌ සම්මා සම්බුද්ධ නම්‌ වෙති. 


(4) සුගතො : ........- උතුම්‌ නිවන්‌ මගෙහි ගමන්‌ කළ, යහපත්‌ ගමන්‌ ඇති, _ 
යහපත්‌ වචන කථා කරන ගුණය ඇති හෙයින්‌ සුගත නම්‌ වෙති. 


(5) ලොෝකවිදු : ......... ලෝ තතු මැනවින්‌ දත්‌, ඇති සැටියෙන්‌ අවබෝධ 
කරගත්‌ හෙයින්‌ ලෝකවිදු නම්‌ වෙති, 
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(6) අනුත්තරො :......... ශීල සමායි ප්‍රඥා ආදි කිසිදු ගුණයකින්‌ තමන්‌ 
වහන්සේ ඉක්මවා ගිය අයෙකු නැති හෙයින්‌ අනුත්තර නම්‌ වෙනි. , 


(7) පුරිසදම්ම සාරරී : ......... නොදූමුණු පුද්ගලයන්‌ දමනයෙහි, හික්ම 
වීමෙහි දක්ෂතම ආචාය$බවරයන්‌ හෙයින්‌ පුරිසදම්මසාරථී 
නම්‌ වෙති. : 

(8). සත්ථා දේවමනුස්සානං.; ......... දෙව්‌ මිනිසුන්ට අනුශාසනා කිරීමෙහි 


සුදුසුකම්‌ ඇති, එසේ අනුශාසනා කරන ආචාය$වරයන්‌ හෙයින්‌, 
'සත්ථා දේවමනුස්සානං' නම්‌ වෙති. 


(9) භගවා : ......... භාගාවත්‌ ~ පින්‌ ඇති ~ හෙයින්‌ භගවත්‌ නම්‌ වෙති. 


(ආ) දහම්‌ ගුණ මෙනෙහි කිරීම 


පෘඨය : ස්වාක්ඛානකෝ හගවතා ධම්මෝ, සන්දිට්ඨිකේෝ, අකාලිකෝ, 
ඒගි ~ පස්සිකෝ, ඔපනයිකෝ, පච්චත්තං වේදිතබ්බෝ විඤ්කළ 


හි'තී. 

(1) .........ඵ්‌ ධර්මය වනාහි භාග්‍යවතුන්‌ වහන්සේ විසින්‌ මනාකොට දෙසන 

ලද්දකි. 
ාං....:.... තමන්‌ විසින්ම දක අවබෝධ කටයුතුය. 
ය්්්බි කල්‌ නොයවාම චිපෘක දෙන්නකි. 
දා්‌ '*එන්න, ඔබ ම අ අන්හද ප්‍රතිඵල බලන්නයි කිව හැකි දෙයකි. 

(නඹ, ශත සිත්හි තබා දරා ගතයුතුය. (ඒ දහම්‌ මග යන්නා නිවණට පැමිණග 
. වීමෙහි සමත්ය.) 

(ආ .......:.. නුවණැත්කන්‌ විසින්‌ තම්‌ තම නැණ පමණින්‌ දන යුත්තකි. 


නවවිධ ලෝකෝත්තර ධර්මයෙහි ද, පයබාය වශයෙන්‌ සියලු පර්යාප්ති 
ධර්මයෙහි ද ගුණ මේ සය වැදෑරුම්‌ ලක්ෂණ තුළින්‌ අවබෝධ කර ගැනීම 
මෙයින්‌ අපේක්ෂිතයි. 
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(ඇ) සභ ගුණ මෙනෙහි කිරීම 


පාඨය : සුපටිපන්නෝ හගවතො සාවකසංඝෝ, උජුපටිපන්නෝ භගවතෝ 
සාවකසංඝෝ, ඤායපටිපන්නෝ භගවතෝ? සාවකසංඝෝ, සාමීචි- 
පටිපන්නෙ භගවතෝ සෘවකසංඝෝ යදිදං චත්තා රි පුරිසයුගානි 
අට්ඨපුරිසපුග්ගලා එස භගවතෝ සාවකසංඝෝ, ආහුණෙය්යෝ 
පාහුනෙය්යෝ, දක්ඛිණෙය්යෝ, අඤ්ජලිකරණීයෝ, අනුත්තරං 
පුඤ්ඤක්ඛෙත්තං ලෝකස්සා'ති. 


(1) භාග්‍යවතුන්‌ වහන්සේගේ ආය මහා සංඝයා මනා කොට පිළිවෙත්‌ මගට 


ී බටුයේය. 

(මාද අවංක වූ සෘජු පිළිවෙත්‌ මගට, අරි අටග මගට පිළිපන්නේය. 

යා... නිවන්‌ මගට පිළිපන්නේය. 

(0 නිවැරදි, සුදුසුතම දිවි මගට පිළිපන්නේය. 

(9) න යුගල වශයෙන්‌ සතරක්‌ වූ, පුද්ගලයන්‌ වශයෙන්‌ අටක්‌ වූ ඒ 
භාග්‍යවතුන්‌ වහන්සේගේ ආයයී සංඝයා දුර සිට හෝ සිවුපසය 
ගෙනැවිත්‌ පිදීමට සුදුසුය. 

(6) .-.-෴ං ආගන්තුකයන්ට පිරිනැමීම්ට සුදුසු යෝග්‍ය අහර පවා (පාහුන) 
පිළිගැන්වීමට යෝගාය. 

(7... පින්‌ සඳහා දෙනදේ (දක්ෂිණ) පිළිගැනීමට සුදුසුය. 

(මා දොහොනක්‌ මුදුන්හි තබා කරන ගෞරව සත්කාර ලැබීමට සුදුසුය. 

[0 නැ ලොවට උතුම්‌ පින්‌ කෙතය. 
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